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अपनी ओर से 


* धर्म और संस्कृति! पुस्तक पाठकों के हाथों में है । पाठक देखेंगे 
कि धर्म और संस्कृति के जो भ्रबन या चित्र हमारे दिमाग से या व्यवहार 
में स्पष्ट या अस्पष्ट रूप में रहते हैं या तत्सम्त्रन्घी समस्थाओं की जो उलझन 
हमें व्यस्त रखती हैं उनकी चर्चा इस संग्रह के लेखों में आई है। लेखकों 
में विशेषकर वे ही हैं जिनका धर्म ओर संस्कृति की समस्याओं के चिन्सन 
से गहरा सम्बन्ध रहा है। में समझता हूं, ये लेख पाठकों को', पसन्द 
आएंगे और चिन्तन का मौका भी देंगे । 

3+घिकतर लेख “जैन जगत ” के पिछले अं से दी लिए गए हैं । 
कुछ छेखों में पुनः संशोधन मी करना पड़ा है | मैं उन सब लेखकों तथा 
पत्र-पत्रिकाओं के प्रति कृवह हूं जिनके छेखों का उपयोग क्रिया गया है 
और जिन्होंने अपनी अनुमति प्रदान कर उत्साह बढ़ाया है । 

पुस्तक का प्रकाशन “भारत जैन महामण्डल? द्वारा संचालित 
“श्री मोहरीदेवी दुग्गढ़ जैन प्रंय-माल्य ” की ओर से दो रहा है। यह 
उसका प्रथम पुष्प है। 

भारत जैन महामण्डल असाम्प्रदायिक संस्था है और सब धर्मों के प्रति 
समन्वय साधना उसका ध्येय है। और, इसी लिए इस संग्रह के अधिकांश 
लेख किसी विशिष्ट धर्म या परम्पत के न होकर अखंड मानवता परक ही 
हैं। फिर भी अमण परमपरा से विशेष सम्बन्ध होने के कारण उस ओर 
इष्टि का रहना स्वाभाविक ही है। लेकिन ध्यान रखा गया है कि ऐसे 
स्थलों पर मोह को प्रश्रय न मिल पाए । 


संकलन और मुद्रण की जिम्मेदारी मेरी ही रही है और इस कारण 
जुटियों का उत्तरदायित्व मुझ परही आ जाता है। अशुद्धियों के लिए 
पाठकों से क्षमाप्रार्थी हूं । 

अगर पाठकों का सहयोग मिस्ण तो ऐसे ही दूसरे विंचारपूर्ण प्रकाशन 
भी प्राठकों को भेंट किए जा सकेंगे । 

एक बात और | महामण्डल के प्रकाशन व्यापार की दृष्टि से नहीं, 
विचार-जाअति फी दृष्टि से ही किए जाते हैं और इसीलिए कीमत भी 
कम-से-कम रखने का प्रयत्न रहता है । 


बधों | 
१२ फरवरी ५३ 
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प्रश्दुत पुस्तक ' भी मोश्री देवी दुम्गढ़ जैन भंपनमारा ' की और से 
प्रकाशित हो रही है। स्व० ग्पेहरी देवी जयपुर के सोने-चांदी के प्रसिद 
व्यापारी सेठ सोइनलालबी दुग्गड़ की साताजी थीं। सोहनस्थछूजी इृत्ति से 
उदार और दानी हँ। गतवर्ष जब मारत जैन मंहामण्दरू के अध्यक्ष 
ओऔ रिपभदासजी राका स्वेंताम्बर काम्फरेंस में फालना गए ये तब सोहन- 
ल्यल्जी का विशेष संपर्क और परिचय आाया। मद्दामण्डल की विचारधारा 
और प्रव्ृत्तियों से वे काफी प्रभावित हुए और बहुत-कुछ सहायता अदान 
करते की इच्छा व्यक्त की। याकांजी ने थोड़े से समय में ही अनुभव 
किया कि इनमें अगर लाखों कमाने की क्षमता है तो मुक्त-दस्त से सबको 
देना भी आता है। अपने जीवन में उन्होंने सैकड़ों संस्थाओं और हजारों 
व्यक्तियों को लाखों रुपया दिया है और देते रहते हें। पर महामण्डलू 
उनसे अधिक ले नहीं सकता था। मह्दामण्डलू के लिए किसी से भी १०१) 
से अधिक स्वाॉकार न करने की नीति निर्धारित कर लेने के कार्ण उनकी 
इच्छा को भी सेकना पड़ा । 

फिर उन्होंने राकाजी से कहा कि अगर आप सहायता नहीं छेते हैं 
तो मेरी माताजी की स्मृति में एक प्रंयन्माला ही स्थापित कीजिए | 
आखिर उन्होंने १००१) प्रदान किए । 

उनके धर्म सम्बन्धी उदार विचारों को ध्यान में रखकर ही इस 
पुध्तक का प्रकाशन किया गया है जिसमें किसी एक धर्म को महत्त्व न . 
देकर अखण्ड मानवता और नेतिकता पर जोर दिया गया है । 

इमारी अमिलाषा है कि जिस सद्मावना से यह ग्रेथ-माल शुरू 
हुई है, उसमें से अच्छी अच्छी जीवनोपयोगी पुस्तकें प्रकाशित हों और 
भ्री सोहनल्यछजी दुर्गड़ को समाधान हो कि उनकी सदूभावना सार्थक हो 
रही है और उनके दान का सदुपयोग हो रहा है । 

मदामण्डल जत्के इस प्रेम और सौजन्य के छिए कृतश है | 
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धर्म और संस्कृत 


आजका धर्म 
केदारनाथ 

सही घम 

हमारा जीवन कैसा हो, जिससे कि हमारी अपनी, मानव समाज का 
और घर्म की उच्चति हो सके ! हमें इस बात पर क्षोचना चाहिए । अपने 
तई और इससे आगे बढ़कर सोचे तो समाज के तई भी हम अपना परम 
बहुत-सा जानते ही नहीं और अपेक्षा रखते हैं, परव्मेक का धर्म जानने की 
--मत्यु के बादवारे देवलोक के धरम की । उसकी किश्ाला का विकास 
करते हैं, परंतु परलोक की फल्पना करने से अगर धर्म समझा जा सकता 
हो तो मैं उसे घर्म नहीं कह्ूँगा। धर्म की ज़रूरत हमारे जीवन में, 
व्यवहार में, हर काम में है। सही धर्म उसे द्वी कहते हैँ, मिसके आचरण 
के परिणाम का दरीन हम यहाँ कर सकें, अब कर सकें, जिसके कारण 
हमारा कल्याण हो सके, हमारी उन्नति हो सके । 

जिसे हम काल्पनिक-घर्म समझते आए, हैं, मेरे मन उसका कोई 
महत्त्व नहीं है । 
ब्रतों की जुरूरत 

मानवज़ाति का इतिहास देखिए, वंशफ्परा से चढते आए संस्कारों 
पर हृष्टिपात कौजिए, उनके मूलभूत लिद्धान्तों पा परीक्षण कीजिए, आएपे 
देखेंगे कि उनमें अध्विता, सत्य अपस्धिह तथा अस्तैय पर विशेष जोर दिया 


२ धर्म और' संख्कति 
गया है। यह नहीं समझना चाहिये कि उस जमाने में उनकी जरुरत थी 
ओर आज नही. हं (. आज मी.इन जढों: को. समझका +ठत्र पर आचरण 
करने की जरुरत हैंते उससे हमारो उन्नति इनिवा्ी है। माई-माई के 
जीच आज जो वैर्माव और आपसी दुश्मनी कैली हुई है, वह दूर होने 
बाजी है। ऐसा वैरमाव, ऐसी हीन-बृत्ति तो पछु-पक्षियों में भी नहीं पाई 
जाती, जत्र कि उच्च भेणी के ओर सुसेल्कृत समझे जानेवाले हम छोग 
एक-दूसरे को अविश्वास की नजर से ही देखते हैं। 


प्रतिज्ञा के लिए नाराजी 

आज कार्-बाजार और रिश्वतखोरी की चुराई जगह-जगह दिखाई 
दें रही हे। एक जमाना था, जब आपस में चीजोंका ऐेन-देन बडे देत- 
प्यार के साथ हुआ करता था। अकाल के जमाने में निराघार त्मोगों के 
लिए तदाबरत खोलने में घनवान अपनी दौलत न्योछावर कर देते ये | 
आज पूंजीपति समाज तो गरीबों को चूसने का काम कर रहे हैं। काला- 
बाजार और रिवतलोरी अंधाधुध फैल गई है। कुछ दिन हुए काले- 
बाजार और र्श्वितजोरी को नाबूद करने का एक प्रयत्न मैंने किया था । 
मैंने ऐसी योजना बनाई कि “ आईदा मुझसे अनीति का कोई काम नहीं 
होंगा ” ऐसी लिखित प्रतिशा सब लोग करें । इस फार्म पर दस्तखत 
करवाने के लिए जब मैं समाज के आगेवान पूंजीपतियों के पास जाता 
तो वे छोष उस पर दश्तखत करने के ,लिए राजी न होते । जादिर है कि 
के इस बुराई को नाबूद नहीं करना चाहते । 
सत्य का शोधन 

घार्मिक स्थानों पर जाकर स्लेग घ॒र्म के बारे में बहुत कुछ श्रवण 
करते रहते हैं। लेकिन आचरण में कुछ नहीं लाते। इससे आज की 
परिस्थिति उत्पल हुई है। इससे इमास अधः्पतत्र हुआ है। अविश्वास 





आजंका धर्म 4; 


न्‍ा भ अन्ना ऑिजनननिआनली-++> लिन नीिभ लत. +++त+२०-++- 


की नियाह से देखने की बृत्ति पेश हुओ है 4 में चाहता हूँ. कि हम लोग 
सत्य को झर्षि--उसकी साई अनुर्तरे, असल को दकनाकर सेत्यमेष सेंसर 
की सर्जने करें, भानव“जीवन को पवित्र करें, हुक करें। उसमें स्ते सड़न 
जुस भया है, उसे दूर करें और ऐसा करने वास का पूरा साथ दें । 


-सुखदायक धयवद्दार-घर्म 

एक यात मुझे बहुत खटठकती है। आज कल सभी यजपुदुष प्रजा 
-के हित के लिए बड़ी-बड़ी योजनाएँ बनाते हैं, लेकिन केवल ग्रोजनाओं से 
अजा का हित नहीं होता । जब तक देश के कोने-कोने में अन्न-ज्रिना भूखे 
"तड़पते रहेंगे, वस्त्र-त्रिना नंगे मटकते रहेंगे, तबतक ऐसी योजनाएँ इमास 
कोई भरद्य नहीं कर सर्केगी । गरीब छोग अपने दित्र कैसे काटते हैं ! हम 
के हं कि थे काम करना नह्दों चाहते । वे आरुसी की; तरह बैठे रहना 
चाहते हैं । लेकिन सही देखा आय तो उनकी शक्ति का, काम करने की 
ताकत का, गरीबी द्वारा अपहरण हो चुका है। जब तक पेट पाछनें के 
लिए पुरा अन्न नहीं मिलता, जीवन में संतोष हो नहीं तकता। बच्चों के 
पलेए दूध को सुदिधा नहीं दे) तब किस किस्म के धर्म की हम बात करते 
हैं ! इन रब बातों को छोड़ना होगा | क़ाम करने की ताकत पैद्रा करनी 
'होगी। हमारे कंगाल भाई-बहनों की हालत सुधारने की पूरी कोशिश 
करनी होगी । यही है व्यवद्ार-धम । और यही अति सुखदाबक है। 
धरम और व्यवहार भिन्न नहीं है। जब दोनों को एक साथ समझने की 
कोशिश करेंगे, तभी उच्नति होगी । 


कानून की आवश्यकता द्वी क्‍यों ? 

इफरे स्केगे का कुछ पा खग़ल हो गया है कि मशततों का 
'पाछत वही करे, जिसने संन्यास ग्रहण किया है । केकिन भेश अपना 
खयाल तो यह है. कि त्र्तों की ज्यादह जरूरत यहत्यियों के लिए है $- 





है घर्म और शंस्कृतिः 
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इन्सान यदि सत्याचरण करें, ' प्राण जाई बढ, बचन न जाई , की टेंक रा 
पालन करे, ठो आज कानून कोर्ट-कचहरी की ज्ये आवश्यकता बढ़ गई है, 
और जिशका इम बृथा गौरव किये जा रहे हैं, उसकी जरूरत ही न पड़े +: 
वास्तव में झज्जाजनक बात तो यह है कि इमारी मनोदशा शी बंदर गई 
है। कानून-कायदे तो उनके लिए होते हैं, जो मानव-घर्म से विपरीत गह 
चलते हैं। कानून मछे सुन्दर हो और उनपर अमल करानेवाले भले ही 
पंडित हों, उसकी आवश्यकता ही क्या होगी---अगर इन्सान धंम की राह 
चले, सच बलि, नित अर्टिसा का पालन करे ! 
अस्तेय और श्रपरिभ्रदद 

पैसा कमानेवाले अक्सर चोरी ही करते रहते हैं। अनीति की। 
कमाई भी एंक तरह की चोरी ही है। मेहनत-मजदूरी करने में चोरी नहीं। 
है, क्‍योंकि स्वाअय में अस्तेय हैं। मेहनत-मजदूरी करते हुए भी अगर: 
अपैक्षी अधिक कमाने की हे तो बह भी चोरी हैं। जिनमें धार्मिक बृत्ति" 
होगी, उनके जीवन भें परिप्रह की स्थान नहीं रहंगा । उसकी आावश्यक- 
ताओं की मयौदा होगी । अस्तेय व अर्परिप्रह उन्नति के मार्ग हैं। ज्यादह 
पैसे मिछाने का लोभ नहीं रखना चाहिए । उसमें व्यक्ति-दोह पाप है + 
व्यवहार में सत्यनिष्ठा के शिक्षण और आचरण की जरूरत है । 
ज़हाचर्य 

ब्रह्मचर्य पालन भी मानव-घधम्में का एक अंग है। हम दलील 
करते हैं कि प्रजा-निमोण करने में हम कुदरत के अधीन हैं, लेकिन पछ्ु- 
पक्षी तो तब तक अह्यचर्य पालन करते हैं, जब्म तक उनकी धक्षतान खुद के. 
पैरों पर खड़ी नहीं हो जाती । इसी तरह जब्नतक इमारे बालक सयाते 
नहीं होते, बह्मचर्य पालन को इमें अपना घर्म समझना चाहिए । अपने 
चालकों को मनुष्य बनाना हमारा कर्तव्य है। उन्हें अच्छे अच्छे संत्कार- 
देना माता-पिता का कर्तन्य है। अनहाचर्य पाल कर' हम धर्म या परलोक- 
की बाते करें। यह ब्यर्थ है। 


“आजका धर्म है. 
“कैसा कमाने की छत 

पंच-मश्षत्र्तों की योजना संस्यासी के छिए नहीं, यहस्थाभ्रमी के 
!लिए की गई है। उनपर अमर कीजिएसा तो सुखी होहएगा । इरेक के 
प्रति सदूभाव रखिए, । हरेक के साथ सहतेन कौलिए। सच्चा सानव-घर्म 
यही है। आज इसकी ज़रूरत है। द्रब्य-छोम की वूति पाप है। इम 
लोगोकी पैसा कमाने की रूत पड़ गई है। इसी वजह से काले बाजार 
की कमाई अच्छी रूगती है। लेकिन इस तरह का घन मिलाने वाले सुखी: 
नहीं होते । वास्तव में सुख धन से मिकछता ही नहीं। धर्ममय-जीवन 
"बिताने वाले ही सच्चा सुख प्राप्त कर सकते हैं । 
बुद्धि का विनियोग 

अनीति का काम न करने की हमे प्रतिश लेनी चाहिए। भूछ 
होनेपर आयश्चित्त करना चाहिए। यही आबक़ा युग-धर्म है। लेकिन 
जो अपने को बुद्धिलान समझते हैं दे इतना-सा विचार भी आचरण में नहीं 
ला सक रहें हैं। बुद्धि का विनियोग तो मानव-जाति की उच्चातिं के लिए, 
किया जाना चाहिए | लेकिन हमार जीवन, इमारी कार्यप्रणाली आज 
"एक नाटक की तरह हो गई है । इस तरह दुनिया को भले ही धोखा दे 
“सके, आत्मा को नहीं दे सकेंगे । 
घर्ममय जीवन 

सारांश, जरूरत इस बात की है कि रुच्चे घर्म का विचार करे, सच्ची 
राह चले, जीवन को विमल बनाएँ, परिश्युद्ध करें, स्वायरूंती करें। दूसरों की 
मेहनत पर जीनेका ब्यर्थ आमास त्याग दें। वस्त के बारे में भी स्तावल़गी 
“बने, कपड़ा खुद तैय्यार करें। जीवन धर्मेमय बनाएँ---सैंशनमय नहीं | 

भगवान से प्रार्थना है कि वह सब॒कों सच्चा धम समहनेरका 
सदूबुद्धि प्रदान करें 
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3०२: 
शाख्र-दष्टि की मर्यादा 


करिश्चोरलाल ष. मरश्चरूवाला 


मैने अपनी व्यवहार्य-अ््टिता' लेखनमाल में यह लिखा या कि. 
“बुनिया के सब देशों और धर्मों में 'भद्र! ओर 'सन्त' ऐसी दो बुनियादी 
संस्कृतियाँ प्राचीन काल से चली भाई हैं। हमारा देश भा इस बारे में 
अपवादरूप नहीं है ।” जहाँ तक मुझे पता है, भद्र शब्द किसी भाषा सेंः 
अनादरसूचक नहीं है। मैंने जिस संस्कृति का भद्र नाम से परिचय, 
कराया उसके लिए मेंरे दिल में अनादर नहीं है। यह प्रकट करने के 
लिए ही मैंने उसे भद्र कहा है। भद्न-संस्कृति ने भी मानव-समाज में बहुत' 
बड़े-बड़े काम किये हैं, यह बात भी मैंने अपनी लेखमाला में कबूल की' 
है। फिर भी मद्र-संस्कृति की एक मर्यादा है, जिससे ऊपर वह उठ नहीं 
सकती । यदि वह. उस मर्यादा से ऊपर उठ जाय तो सन्त-संस्कृति' 
में परिणत हो जायगी । भत्-संस्क्ृति से जो कपर उठते हैं, वे ही सन्त हैं । 
“फ्रेंक्ल कपनपर 'रिद्धान्त' साप्ताहिक के विद्वान संपादक ने आपत्ति 
की है। (देखिए १० जूत १९४१ का अंक) आप' लिखते हैं, “जिन्हें 
दो बुनियादी संस्क्ृतियों बतछाया गया है, वे वास्तव में परस्पर विरोधी: 
नहीं हैं । इन दोनों का मूल, इन दोनों का आधार एक ही है और वह 
है घर्मशाल 7 
दुनिया के सभी मजइबों के शाज्नियों की राय में उनका. अपना 
अमंशास्र ही परम और अंतिम प्रमाण झोता है। 'नामूलं लिख्यते किल्नित्‌” 


शाख्र-हष्टि की मयोदा ७ 


हम न 
यह उनकी प्रातिश होती हैं। याने उनेका यह आर होता हैं कि किसी 
मी बस्तु को उन्चित था अनुचित ठहृराने के छिये अपने धर्मशासत्र से कोई- 
न-कोई प्रमाण खांज कर निकालना ही चाहिए । अगर ऐसा आधार ने 
मिले, तो बह चीज मान्य नहीं हो सकती, चाहें वह कितनी हीं बुक्िभाह्म 
और हृदयप्राह्म क्‍यों न हो । 

स्लेकिन ऐसी परित्यिति में जुद्धि अपनी हार मंजूर करना ज्यादा 
वक्त तक बर्दाश्त नहीं करती । वह कोई-न-कोई रास्ता निकालने की फिक 
में रहती है। शान्ष से जकड़ी हुआ बुद्धि उसके बन्धन को तोड़कर आगे 
बढ़ने की द्िम्मत नहीं करती। लेकिन शास््र्वचनों के नये-नये भाष्य 
लिखने की हिम्मत कर लेती है। किसी-न-किसी तरह से पुराने याक्यों 
में से अपने अनुकूल नए अर्थ निकाल लेती है और फिर ऐसा प्रतिपादन 
करती है कि वह चौज़ शाल्न-सम्मत ही है | 

इस प्रकार वे ही श्रुतिववचन और स्मृतिवचन निरीश्चरयादी सख्यों 
तया अद्दैत, द्वैव एवं विशिष्टादैववादी वेदान्तियों और भीमांसकों फे लिए 
आधारभूत होते हैं। वे ही श्रुति-स्मृतियोँ अध्पुध्यता-स्‍्वीकार और 
निवारण दोनों मर्तों के विद्वान शाज्जियों के लिए प्रमाणभूत होती हैं । 
यावत्‌जीबन वैधव्य और विधवा-विवाह, कायम-विवाइ और तस्तक, मांसा- 
हार और मांस-निषेध, पद्ु-यश और ओषधि-यश, आदि परस्‍्पर-वियेधी 
विचार रखनेबाले शाल्री धमंशात्र के आधार पर द्वी अपने अपने मतों का 
समर्थन करते हैं । 

कोई ऐसा न॑ समझे कि यह चात इमारे ही देश में या सिर्फ हिन्दू- 
धर्म में ही होती है। कुरान या बाइबिलवादी शाख्ियों का भी यही रवैया 
है। बाइत्रिल का हवाला देकर गुलामी की प्रषा का समर्थन और विशेष 
करनेवाले बढ़े-बढ़े पादरी ये । किसी मौलवी की क्‍या मजाछ है कि यह 
कुरान से परे झोकर विचार करने को गुस्ताली करें।। ऐसी हालत में. 


८ धर्म और संक्कृति 


आर किसी बात का क्मपेन या निषेध कसना हो, तो कुधन बगेश़ा धर्म 
शाह के वजनों को अपने अनुकूल व्यास्या करके ही किया जा सकता 
है। इक विज्वारआरा को मानतेवाज़े धर्मशासत्री की हॉह्े में कोई व्यक्ति 
सिर्फ सन्त नहीं माना जा सकता कि हमने अपने अनुमव से उसे बहुत 
ही नेक पाया है, बरन्‌ इसलिए, कि देसे पुरुष को सन्‍्त मानने के लिए 
धर्मशासत्र में प्रमाण मौजूद हैं । नर्ताआ यह है कि बैदिक धर्म के शाखियों 
की दृष्टि में एक कैन महद्दात्मा सन्‍्त पुरुष, नहीं हों सकता; क्योंकि वह 
नास्तिक है । उत्ी तरह वेद-धर्म मे पछा हुआ एक व्यक्ति कितना ही 
साधु-स्थमाव क्यों न हों, जैन-दृष्टि में वह सम्त नहीं हो सकता; क्‍योंकि 
यह मिध्या-इष्टि में पर हुआ है। और न कोई हिन्दू महात्मा इस्लाम 
या ईसाई-धर्म की दृष्टि में सत्पुर॒ ही हो सकता है; क्योंकि बह उनके 
प्ैगेंबरों का अनुगामी नहीं है । 


जब झात्रों का आश्रय करने की दृष्टि इस हृद तक पहुँच जाती 
है, तब तक मेरी नज्न राय में शास्त्र से दृष्टि प्रात होने के बदले आन्धत्य 
आप्त होता है, ठीक उसी तरह जिस सरह कि प्रखर सूर्य की किरणों की 
तरफ ताकते रहने ते प्राप्त होंता है । 


कई शाख्न-प्रथ अवश्य ही आदरणीय हैं। लेकिन वें इसलिए 
आंदस्णीय नहीं हैं कि शाखतर के. नाम से प्रसिद्ध हैं बल्कि इसलिए कि 
वे किसी-न-किसी सत्पुरुष द्वारा लिखे हुए माने जाते हैं । 


आदे सत्पुरुष का निर्माण किसी शाज्त्र द्वारा नहीं हुआ है । बल्कि 
आदे सत्पुरुषने दी किसी-न-किसी शास्त्र का निर्माण क्रिया है। ओर 
दुनिया के सभी शाख्र-अंथ निःशेष हो जायें, तो भी दुनिया में सत्पुस्ष 
होते ही रहेंगे और नए-नए शाञ्रों का निर्माण होता रहेगा । यदि किसी 
शासने किसी सत्पुरुष का बहुमान किया या उसके व्यवहार को भान्ये 





-अआक़डहि की सयोदा 'ू 


किया तो, उतने उस सरपुरुष पर शेहर्तानी नहीं की सहिक अपती ही 
कीमत क्ढागी + 

किसी शाख को माननेवाला व्यक्ति उस झा से अश्ा:मी हो 
सकता है और छोठा मी । सर जगदीशचंद्र बसु या सर चंद्रशेष्लर रासन 
' जता कोई प्रथम भेशी का वैज्ञानिक जब किसी दूसरे वेखलिक के. भ्थ कार 
आदर करे या उसका दवात्म दे, तब वह उस प्रंथ में छिली हुई बात को 
इसीलिए नहीं मानता है कि बह उस ग्रंथ में पायी जाती है, बह्कि इस 
बुद्धि से कि दूसरे वैशानिकों का अनुभव भी उसके अनुभव.की ताईद 
करता है। लेकिन विज्ञान के साधारण पण्डित किन्‍्हें अपना निज का 
- कोई अनुभव नहीं है वे केवल उस मंच के आधार पद ही उस बात को 
स्वीकारते हैं, इसलिये उसका प्रमाण देते हैं। यही बात घर्मश्ार्जी पर 
भी छागू होती है। भी शानेश्वर ने अमृतानुभव में! एक जगह अपना 
मत बतछा कर आगे लिखा है --“और यही शिवमीता तथा ममवतमीता 
का भी मत है। लेकिन ऐसा न माना जाय कि दिव या ओक्षष्ण के 
यचनों के आघार पर ही मैंने अपना मत बनाया है। उनके ऐसे क्चन 
न होते तो भी में यही कहता । ? 

वुल्सीदांस और यामदांस, नामदेंब और तुकाराम, नानक और 
कबीर ये सभी असछ में बेदिक परम्परा में पछे हुए सन्त ये। 
केकिन तुल्सादास और शमदास ने शा6्त्रों का जितना बन्धन माना, 
उतना नामदेंध और तुझाराम ने नहीं माना और नानक और कबीर तो 
उसको पार ही कर गए । सन्‍्तों की पहली जोड़ी भद्र-संस्कृति में पलों 
हुई थी और आखिर तक किसी-न-किसी रूप में उस से संखन रहीं । 
: (फिर भी ठुरूसीदासंजी के सम और वाल्मीकि के रास में कितना अंतर हैं ! 
-सुल्ठीदासजी अपने राम के द्वारा आश्खुक का बुध न करा सके और न 
:डनसे अल्टृश्यता तथा पोक-मेद के नियमों का पालन करा सके | रामदास 


है० घमम /ओर संस्कृति 


कल का मादक पल कक ज नकल, नबमिप लीक ला मकम, ला मजा टन अ आम दल अल 


इस ऊंग्राई तक नहीं पहुंच सके । नामदेव, तुकाराम तो अत्रेतर ही थे ४ 
नानक और कब्रीर ने सांप्रदाधिक शाझ्रों का सह्वारा ही छोड दिया; छेकल्ट 
उनके सार को ही अपनाया । 


और श्ाञ्रों का अन्तिम प्रमाण मानने पर मी मनुष्य अपनी 
विदेक-चुदे चलाने से कहो मुक्त होता है! एक ही शास्त्र के तीन माष्य- 
कार तीन अर्य निकाले, जो परव्पर विरोधी हों, तो इरएक आदमी को 
अपनी निज की या किसी गुरु को विवेक-बुद्धि से काम लेकर एक का 
स्वीकार और दूसरे का त्याग करना ही पडता है। मांसाइरी और मूर्ति- 
पूजक को भी शाखप्रमाण मिल जाता है तथा मांस-वर्जन और मूर्वि-निवेध 
के लिए मी प्रमाण मौजूद हैं । हरणक अपनी अपनी दुचि, संस्कार या 
विवेक-बुद्धि के अनुसार अपने लिये एक चीज़ को आह्य और दूसरी को 
अग्राह्म मानता है । मतलब यह कि इमारी अपनी या हमारे माने हुए 
किसी गुरु अथवा रुत्पुरुष को विवेक-बुद्धि ही अमुक का अस्वीकार या 
स्यूनस्वीकार करती दै ! 

सारांश, शास्त्र के निर्माता विद्वान या सन्‍्त डोते हैं । विद्यान या 
सन्त का निमांता शास्त्र नहीं होता। विद्वान अपनी बुद्धि को कुशलता 
के बर्पर विद्वान है; सन्‍त अपने हृदय की उन्नत अवस्था पर सन्त है। 
सन्त को देखने के बाद ही किसी शास््रकार ने सन्त के लक्षण बतल्वयें हैं | . 
मूल आधार पुरुष है, न कि प्रंथ । शी्तों की मर्यादा को समझ्षकर अगर 
इम उनका अध्ययन करें, तो वे हमारे जीवन में सहायक हो सकते हैं । ! 
नहीं तो ये जीवन पर माररूप हो जाते हैं और फिर न कबीर जैसों को ही 
चस्न्‌ शानेश्वर सरीखों को भी उनको अल्पता बतछानी पड्ती है ! 





३: 
परम सांख्य 
जैनेंद्रकुमार 


आदमी ने जब्यसे अपने होने को अनुभव किया तमी से यह में 
पाया कि उसके आतिरिक्त बोष भी है। उसकी अपेक्षा में वह स्वयं क्‍या हैं 
ओर क्‍यों है? अथवा कि जयत्‌ ही उसकी अपेक्षा में क्या है और क्यों है 
दोनों में क्या परस्परता और तरतमता है !--दैत-बोघ के साथ ये सब्र प्रश्त 
उसके मन में उठने छगे। 

प्रश्न में से प्रयत्न आया । आदमी में सतत प्रयत्न रहा कि प्रश्नकों 
अपने में हल कर छे । पर हर उत्तर नया प्रश्न पैदा कर देता रहा और 
जीवन, अपनी सुलक्षत में और उल्झन में, इसी तरह बढ़ता रहा । 

सत्य यदि है तो आकलन में नहीं जमेगा । ऐसे सत्य सांत और 
जड़ हो जायगा। जिसका अन्त दे, वह और कुछ हो, सत्य वह नहीं रहता ६ 

पर मनुष्य अपने साथ कया करें ! चेष्टा उससे छूट नहीं सकती $ 
उसके चारों ओर होकर जो है, उससे निरपेक्ष बनकर बह जी नहीं सकता । 
प्रत्येक व्यापार उसे शेष के प्रति उन्मुख करता हैं। यह देखता है तो चर्ण, 
सुनता है तो शब्द, छूता है तो बरतु । इस तरद हर क्षणके इर व्यापार मे 
वह अनुभव करता है कि कुछ है, जो वयंह नहीं हैं। वह अन्य है और 
अशात है । प्रात है और अप्राप्त है १ यदि सत्य है तो हर पर बन-मिट 
रहा है। यदि माया है तो हर क्षण अत्यक्ष हैं। 

अपने साथ लगे इस रेष के प्रति मनुष्य की कामना और कोड, 
उसकी जिशास ओर जिघांसा, कमी मी मन्द नहीं हुई है। आदमी के 


है | धर्म और संस्कृति 


च्याहा है कि यह सबको अपनी समझ में बिख ले, वा समश से मिटा दे । 
पकिसी शरहू सब से, या सब्र से वह मुक्त ही । उसके अपने आत्म के बाहर 
यह जो अनात्म है, इसकी स्वीकृति से, सच्त से, परता से किसी तरह वह 
'उत्तीण हो जाये। या तो उसे बौंध कर बश में कर ले, या तर्क के जोर से 
आयब फर दे, या नहीं तो फिर अपने को ही उसमें खो दे । अनात्म के 
अध्य आत्म अचरुदध है। या तो परत्व मिटे या सब स्व-गत हो, या फिर 
रवत्व ही मिट जाय । 





अपने चारों ओर के लाना रूपाकार जमत्‌ को मनुष्य ने चाहा कि 
'पा के, पकड़ हे, और ठहयकर अपनेमें ले ले। सत्य को अपने से पर 
रहने दे कर यह चैन से नहीं जी सका। छटपटाता ही रहा कि उसे 
स्ककीय करे । 


इस मुक्ति की या पूर्णता की अकुल्ाहट में मनुष्य ने नाना धर्मों, 
साधनाओं और दशनों को जन्म दिया । 


मुक्ति की ओर का प्रयत्न जब मनुष्य का सर्वार्याण और पूर्ण प्राण- 
'चण से हुआ तब दर्शन उत्पन्न नहीं हुआ | तब व्यक्तित्व को ही पारिष्कार 
'मित्या । सीसाएँ मिट कर उसमें समष्टिकी विशटता आई। दर्शन तब 
'उखसे स्वतः फूटा । धर्मों के आदि लोत ऐसे ही पुरुष हुए | उन्होंने दर्शन 
धरक्षिया नहीं । देंने को उनके पास अपनी आत्मरूपता ही रही | पारिणाम 
में बे एकसाथ सब दर्शनों के छिये सुगम और अगम बन गये। 

दुक्षेथ: बनता और मिलता है तब जब थराणों की विकछता की जमह 
-बुद्धि की तीअता से प्रयत्न किया ज्यता है। स्पष्ट ही बढ़ प्रका अविकलक 
न झेकर पकांगी होता हे | इसमें व्याक्ति, 'असछ नहीं उसकी तस्वीर! ही 
जाता है । इस तरह स्वयं (सत्य का) प्रकाश नहीं होता या प्रकाश 


परम शाॉकित शक , 


देता, अल्कि, शब्दों अबंधा तकों के सेयोजन दास उस अकाशंनौद तेत्य का 
वर्णन देंता है। 

अतः दर्शनकार वे हैं जो सत्य जीते नहीं, आनते हैं। लेने हारा 
सत्य सिंद होता है। वेशा सत्य जीवनकों मी शिदे देता है। 'परः जानने 
द्वारा सत्य/सीॉसित होता है और ऐसा सत्य जीवन को भी सीभा देता है।. 

जीवन में से धर्म श्राप्त होता है| प्रयत्न में से दर्शन । 

यह दर्शन भी द्विविध | एक सीधा देखा गया | दूसरा अनुसाना 
गया । प्राच्य और पाश्चात्य दर्शनों में अधिकांश यह अन्तर हैं। पहले: 
आदर्श की एकता से यथार्थ की अनेकता पर उतरते हैं। दूसरे तलकी. 
विविधता से आरम्म करके तर्कशः शिखर की एकता की ओर उठते हैं। 

प्राच्य दर्शनों का आरम्म इसीसे ऋषियों से शेता है, जो जानने से 
अधिक साधते थे । यहाँ के दशेनों की पूर्व-पीठिका है उपनिक्द्‌, जो: 
काव्य हैं। उनमें प्रतिपादन अथवा अंकन नहीं है। उनमें केवल अमिः 
व्यंजन और गायन है । 

हृदय द्वारा जब हम निखिल को पुकारते और पाते 6 तब शब्द 
अपनी सार्थकता का अतिक्रमण करके छंद और रूय का रूप ले उठते हैं. 
तब उनमें से ब्रोध और अर्थ उतना नहीं प्राप्त होता, जितना चेतन्य और 
स्पन्दन प्राप्त होता है। वे बाहर का परिचय नहीं देते, भीतर एक स्फूर्ति 
भर दंते हैं । 

किन्तु सबुद्धि मानव उसे अखंड रूप से अनुभूति में लेकर स्वये 
अभिभूत हो रहने से अधिक उसे शब्द में नाप-आंक कर खेना चाईता दे। 
ऐसे सत्य उप्तका स्वत्थ॒ बन जाता है |. शब्द में नपतुझ कर यह मानों 
संग्रहणीय और उपयोगी बनता है। उसे अंकों में फैछाकर' इमे' अपनो 
हिसात्र चला सकते हैं और विज्ञान बना संकते है | , ह 





चल घर्म और संस्कृति 


. , शिश्षु ने ऊपर आसमान में देखा और यह विहल हो रहा । झास्ती 
ने धरती पर नकशा खींचा और उसके सहारे आकाश को ग्रहं-नक्षत्ञों में 
आठ कर उसने अपने काबू कर स्थिय | 

, शब्दों का और अंझोका यह गणित हुआ आयुध जिससे बाद्धिक ने 
संत्य को कौलित करके वहा में कर लिया । असंरूय को संख्या दें दी, 
अनम्त को परिमाण दें दिया, अछोर को आकार पहनाया और जो 
अनिवेचनीय था शब्दों द्वारा उसी को धारणा में जड़ लिया |. 

उद्धूठ बौद्धिकों का यह प्रयत्न तपध्वी साधकों की साधना के साथ- 
साथ चलता रहा | 

मेरा मानना है कि जेन 'घर्म' से अधिक दर्शन! है, और वह दर्शन 
परम सांख्य और परम बौद्ध दै। उतका, आर्म्म श्रद्धा एवं स्वीकृति से 
नहीं, पश्चिम के दर्शनों की माँति तर्क से है। सम्पूर्ण सत्य को शब्द और 
अंक में बरिठा देंने को स्पर्धी यदि किसी ने अदुट और अथक अध्यवसाय 
से की तो वह जेन-दर्शन' ने । वह दर्शन गणित की अभूतपूर्व विजय का 
स्मारक है | 

जगत्‌ अखंड होकर अशेय है। जैन-तत्त्व ने उसे. खेड-खंड करके 
-सम्पूर्णता के साथ शात बना दिया है । 

श्र जगत्‌ क्‍या है १ 95 

खलेतन-अवेतन का सभवाय ! 

४ चेतन कया है !”? 

हम सब जीव | 

“+ जीव क्या है ! ” 

जीब है आत्मा । असंस्य जीव सब अलग-अलग आत्मा हैं| 

'« अचेतन क्या है ! ” 

-मुख्यता से वह पुदूगलू है। 


परम सांख्य - हर 


अनगरनननन+-+>ननन 





“पुदूयछ क्या दे | + हे ४: दर 5 

वह अणुरूप है।.#.-  , 

४ पुदूशऊ से शेष अजीवतत्व क्या है ! 

काछ, आकाश आदि । 

४$ काल क्‍या है १ 99 

बह भी अणुरुप है ! 

६ आकाश क्‍या शै | 98 

अनन्त प्रदेशी है। 

“आदि कया १ 

४ चलना ठहरना जो दीखता है, उसके कारण हूप तत्त इस आदि 
में आते ६ । ” 

इस तरद सम्पूर्ण सत्ता को,, जो एक ओर इकट्ठी होकर इसारी 
चेतना को अभियूत कर लेती है, अनन्त अनेकता में जोट कर मनुष्य की 
बुद्धि के मानों वज्ञीभूत कर दिया गया है। आत्मा असंख्य हैं, अणु 
असंख्य और अनन्त हैं। उनकी अपनी सत्यता मानों सीमित और 
परिमित है । यह जो अपरिसीम सत्ता दिखाई देती ॥, केवल-मात्र उस 
सीमित सत्यता का है गुणानुगुणित रूए है 

जैन-दर्शन इस तरह शब्द और अंक के सहारे उस भीति को और 
विश्मय को समाप्त कर देता हे, जो व्यक्ति सीधी आँखों इस महावजझांड 
को देखकर अपने भीतर अनुभव करता है। उसी महायुछक, विश्मथ और 
भीति के नीये मनुष्य ने बयत-कर्झ, जनद्धरसो, परमास्मा, परमेश्वर, अ्यादि 
रूपों की शरण ली है। जैन-दर्शन उसको अनुष्य के निकट अनावश्यक 
अना देना चाहता है। परमात्मत्व को इसलिए उसने असंर्य जीवों में 
चखेद कर उसका. मानो आतंक और महत्व इर दिया है। अहांड की 


हक धर्म और संरहासि 


महामहिधता को भी उसी प्रकार पुदूसछ के अशुओं में छितत कर मानों 
मनुभ्य की मुदठी से कर देने का प्रयास किया है | ह 

जैन-दर्शन की इंस असीम स्पर्धी पर कोई कुछ भी कहे, पर गणिकः 
और तर्क-झाल्र के प्रति उसकी ईमानदारी अपूर्स है । 

मूल में सीधी माम्यताओं को लेकर उसी आधार पंर तर्क-हुद्ध उस 
दर्शन की स्तृपाकार रचना खड़ी की गई ! 

मैं हूँ, यद सबुद्धि मनुष्य का आदि सत्य है। में कया हूँ ! निश्चय 
इाय-पोब आदि अवयब नई हूँ, इस तरह शरीर नहीं हूँ। जरूर, कुछ 
इससे भिन्न हूँ । भिन्न न होऊँ तो शरीर को मेरा कहने वाला कौन रहे १ 
इसहे में हूँ आत्मा | 

भेरे होने के साथ तुम भी हो | तुम अलग हो, में अछ्ग हूँ। तुम 
मी आत्मा झे और तुम अल्ग आत्मा हो'। इस तरह आत्मा अनेक हैं | 

अब शरीर मैं नहीं हूँ । फिर भी शरीर तो है। और मैं आत्म- 
हूँ । इसले शरीर अनात्म है। अनात्म अथीत्‌ अजीब, अर्थात्‌ जड़ । 

इस आत्म और अनात्म, जड और चेतन के भेद, जड़ की अणुता 
और आत्मा की अनेकता--इन प्रायामिक मान्यताओं के आधार पर जो 
और जितना कुछ होता हुआ दीखता है, उस सबको जैन-तत््व-शास्त्र ने 
खोलने की और कारण-कार्य की कड़ी में बिठाने की कोशिश की है | इस 
कोशिश पर युग्न-युग्ें में कितनी मेघा-बुद्धि न्यय हुई है, इसका अनुमान 
नहीं किया जा सकता | वर्तमान में उपलब्ध जैन-साहित्य पर्वताकार है | 
कितना ही प्रकाश में नहीं आया है। उससे कितने गुना नष्ट हो गया, कहना: 
काठैन हे ।. इस समूचे साहित्य में उन्हीं मूल मान्यताओं के आधार पर 
जन की और जगत्‌ की पहेली की गूद से गूढ़ उल्सनों को सुलक्ाया गया 
और भाग्य आदि की तमाम अतक्यंताओं को तक-यूअ में पिरोया गया हैं| 


परम संख्य श्फ 
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आत्म ध्यैर अनात्म यदि सर्वेश्न दी हैं तो उनमें संबंध क्रिस प्रकार 
होने में आया--इस प्रश्द को बेशक नहीं छूआ गया ६। उस सम्बन्ध के 
बारेमे मान छेने को कह दिया गया है कि वह अनादि है। पर उसके 
बाद अमास्म, यानी पुदूयछ, आत्म के साथ कैसे, क्‍यों, कब, किस प्रकार 
व्यता है, क्रिस प्रकार कर्म का आखूप होता है, बन्ध होता है, क्रिस प्रकार 
कर्म-बन्ध फल उत्पन्न करता है, आदि-आदि की इतनी जदिल और सुश्स 
बिवेचना है कि बड़ें-से-बड़े अध्यवसायी के छक्के छूट जा सकते हैं । 


फिर उस कर्म-बन्ध की निर्जरा यानी क्षय किस प्रकार होगा, 
आलब (आने) का संबर (रुकना) कैसे होगा और अन्तंमे अनात्म से 
आत्म पूरी तरह शुद्ध होकर कैसे बुद्ध और सुक्त होगा, इसकी पूर्ण 
प्रस्षणा है | 

इतना ही नहीं, जैन-शास्त्र आरम्म करके रुकता अन्त से पहले 
नहीं । मुक्त होकर आत्मा छोक फे क्रिस भाग में, क्रिस रूप भें, किस 
विधि रहता है. इसका भी चित्र है | 

संक्षेप में वह सब जो रहस्य है, इससे खींचता है; अशात है, इससे 
डराता है; असीम है, इससे सहमाता है; अद्भुत है, इससे विस्मित करता 
है; अत्क्य है, इससे निरुसर करता है---ऐसे सब को जैन शास्त्र ने मानों 
शब्दों की और अंकों की सहायता से बशीभूत करके घर की सॉकरछ से बच 
लिया है। इसी अर्थ में मैं इस दर्शन को परम बौद्ध और परम सांख्य का 
रूप मानता हूँ । गणना-बुद्धे की उसमें पराक्राष्ठा है। उस बुद्धि के आर्य 
अध्यवसाय और स्पर्धा और प्रागल्म्य पर चित्त सहसा सब्ध दो जाता है| 





[ “प्रेमी अमिनन्दन ग्रन्थ ! से 


+ | 
सेवा का आचारधर्म 


आज्ाार्य विनोवा का एक प्रवचन 


3 सइनाववतु । सहनो भुनक्तु । सहवीर्य करवाबहै | 
तेजस्विनावरधातमस्तु । मा विद्‌ विषावहै । 
3० शान्तिः शान्ति: शान्ति: । 


मेरे भाइयों और बहनो, 


शान्तिमंत्र और भोजन का संबंध 
आज मैंने अपने माषण का आरम्भ जिस मेत्र से किया है वह मंत्र 
इमारे देश के छोग शाला में अध्ययन झुरू करते समय पढ़ा करते थे । 
यह मंत्र गुर और शिष्य को मिलकर कहने के लिए है। “परमात्मा हम 
दोनों का एकत्र रक्षण करे। एकत्र पालन करें। हम दोनों जो कुछ 
सीख वह, इम दोनों की शिक्षा तेजस्वी हो। हम दोनों में दवेष न रहे; 
और सर्वत्र शान्ति रहे |? ऐसा इस मंत्र का संक्षेप में अथे है। आश्रम 
भोजन के प्रारंभ में यही मंत्र पढ़ा जाता है। अन्यत्र भी भोजन शुरू 
करते समय इसे पढ़ने का रिवाज है । “इस मंत्र का भोजन से क्या संबंध 
है!” ऐसा सवाल एक बार बापू से पूछा गया था। उन्होंने वह मेरे 
पास भेज दिया था। मैंने एक पत्र में उसका विस्तार से उत्तर दिया है | 
वहीं मैं थोड़े में यहां भी कहनेवाल्ा हूं । 
समाज के दो भागों का सहजीबन 


इस मंत्र में समाज को दो भागों में बाठा गया है; और ऐसी 
प्राथना की गई है कि परमात्मा: दोनें! का एकत्र रक्षण करें। भोजन 


सेक का आकआरघर्म .. है९ 
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के समय इस मंत्र का उच्चार जरूर करना चाहिए, क्योंकि हमारा भोजन 
'क्रेवल पेट भरने के लिए ही नहीं है। वह ज्ञान और तामथ्य की प्रासि 
के लिए है। इतना ही नहीं, इस में यह भी मांग की गई दे कि इमारा 
वह ज्ञान, वह सामर्थ्य और भोजन भगवान्‌ एकत्र कराए। इस में केवछ 
यालन की प्रार्थना हैं। शारहा में जिस प्रकार गुरु और शिष्य होते हैं 
उसी प्रकार सर्वत्र द्वैत है। परिवार में पुरानी और नई पीढ़ी, समाज 
में स्त्री-पुर्ष, वृद्ध-तरुण, शिक्षित-अशिक्षित आदि भेद हैं। उस में फिर 
गरीब अमीर का भेद भी है। इस प्रकार सर्वत्र भेद नजर आता है। 
इमारे इस हिन्दुस्घान में तो असंख्य भेद हैं। यहाँ प्रांतमेंद है । यहाँ 
का स्त्रीवग बिलकुल अलग रहता है। इसलिए यह स््री और पुरुष में भी 
बहुत बड़ा भेद है | द्विस्यू और मुसलमानों का भेद तो प्रसिद्ध ही है। 
परन्तु हिन्दु-हिन्दुओं भें भी दरिजन और दूसरों में भेद है। इस प्रकार 
हिन्दुस्थान में अपार भेद भरे हुए, हैं। दिन्दुस्थान की तरह वे संसार में 
मी हैं। इसलिए इस मंत्र में यह प्राथना की गई है कि हमें “एकन्र तार, 
' एकत्र मार ।? मारने की प्रार्थना प्रायः कोई करता नहीं। इसलिए, यहाँ 
'एकत्र त्तारने की ही प्रार्थना है। लेकिन “यदि तुझे. मारना ही हो, तो 
कम से कम एकत्र मारः ऐसी प्रार्थना है। सारांश “हमें दूध देना है तो 
एकत्र दे, सूखी रोटी देना है तो भी एकत्र दे हमारे साथ जो कुछ करना 
है वह एकत्र कर ” ऐसी प्रार्थना इस मंत्र में है। 
यह भेद दूर कैसे हो ? 

आज दिन्दुस्थान में एक बात सन्न के जीम पर है। सभी कहते 
'हैं कि यह भेद जितना कम करोगे उतना ही देश आगे बढ़ेगा! देहात 
के छोग, याने किसान या शाइराती, गरीब और श्रीमान्‌, इनका अन्तर 
जितना कम होगा उतना ही देश का कदम आगे बढेगा। इसके विषय 
-में शायद दी किसी का मतभेद हो । लेकिन तो भी यह भेद, यह अन्तर, 


२० घ॒र्म और संस्कृक्ति 


क्र नहीं शेत्र । अंतर दो तरह से काटा जा सकता है। ऊपरकाो के 
नाचे उतरने से और नीचेवार्लं के उपर उठने से। परंतु दोनों ओर से- 
यह नहीं द्ोठा। इस सेवक कहते हैं। लेकिन क्रिशान--मजपूरों की: 
घुलना में तो चोटी पर ही हैं। दादाने कझ अपने व्याख्यान भें फड्ा--- 
मैं उनके शब्द नहीं दुदरा रद्द हूं, उनका भावार्थ कह रहा हूं--कि वे 
भोग और ऐडश्र्य भी चाइते हैं। भोगी की जरूरत है था नहीं, इस विवाद 
में पड़ने की यहाँ जरूरत नहीं । 
भोग ऐज्फ्ये किसे कहें ? 

लेकिन सवार यह है कि भोग और ऐश्वर्य कह्टे क्रिसे! भें अच्छा 
सुआरस भोजन करूं और पडोस में ही दूसरा भूखों मरता रहे, इसे ! उसकी 
नजर बराबर भेरे भोजन पर रहे और मैं उसकी परवाह न करूं? उसके 
आक्रमण से अपनी थाली की रक्षा करने के लिये एक डंडा लेकर बैठूँ ? 
मेरा सुधास सोजन और डंडा तथा उसकी भूख---क्या इन्हें ऐंशर्य माने ? 
एक सजन मुझसे आकर कहने छगे कवि “हम दो आदमी एकत्र भोजन 
करते हैं। परंतु हमारी निम नहीं सकती (” मैंने पूछा, “सो क्यों १! 
उन्होंने जबाब दिया “मे नारंगिया खाता हूं । वे नहीं लाते । वे मजदूर 
हैं। इसलिए वे नारागियों खरीद नहीं सकते। इसलिए उनके साथ 
खाना सुसे अप्रशस्त लगता है। मैंने पूछा “लेकिन क्या अलरूग घर भे 
रहने से उनके पेंट में नारंगियोँ चली जायंगी । आप दोनों भें जो व्यवहार 
आज हो रहा है बही ठीक है। जब तक दोनों साथ खाते हों तब्र तक 
दोनों के निकट आने की संभावना है। एसलाथ बार तुम उसे नारंगियां 
लेने का आग्रह भी करोगे। लेड्िन यादि तुम दोनों के बीच सुरक्षितता 
को दोवाल खड़ो कर दी गई तो भेद चिरथायी दो जायगा। दीवार को 
सुरक्षितता का साधन मानना कैसा भयेकर है। हिन्दुस्थान में हम सब 
कहते हैं, हमारे सती ने तो पुकार पुकार कर कहा है कि ईश्वर सर्वसाक्षी, 


सेवा का ध्यवारध्म श्श्‌ 


'है। फिर भी दीवाक की ओट में डिपने से क्या फायदा ! इससे दोनों 
का अंतर थोड़े ही घटेगा। 
सबका का भी यही द्वालू 

यही हाऊ इम खादीधारियों का भी है। जनता के अंदर अभो 
सादी का प्रवेश ही नहीं हुआ है। इसलिए जितने खादीधभारी हैं वे सब 
सेवक ही हैं। खादीधारियों का सम्मेलन सेक्क वर्ग का मेला ही है। 
यह कद्मा जाता है कि हमें और आप को गांवों में जाना चाहिए | लेकिन 
देहात भे जाने पर भी वहाँ के छोगों को जहां सूखी रोटी भी नहीं 
मिलती तहा मैं पूड़ी खाता हूं । मेरा घी ग्वाना उस भूखे को खटठकता है । 
आज भी किसान कहता है कि अगर मुझे पेठमर मिल जाय तो तेरे था 
की मुझे इर्मा नहीं | मुझे तेल ही मिलता रहे तो भी तसली है । यह 
मेद उसे मले ही न अखरता द्वो, ठेकिन इम सेवकों को बहुत अखरना 
है। लेकिन, इस तरह कब तक चलता रहेगा । परसाल मैं एक अच्छा 
दुबछा-पतला जीव था, इस साल मुठिया गया हूं। मुझे यह मुठापा बहुत 
“खटकता है| मैं भी उन्हीं छोगों जैसा दुबला-पतलों हूं यह संतोष अब् 
जाता रहा | पहले मेरे गा उनके जैसे चिपके थे। अब तो मेरे शरीर 
पर मुर्खी छा गई है । 
देहाती रहन सहन में सुधार 

यहा टठंगी हुई एक तख्ती पर डिखा दे कि आवश्यकताएँ बढाते 
रइना सभ्यता का लक्षण नहीं है बल्कि आवध्यकताओं का संरक्षण सम्पता 
का लक्षण है। तो मी भें कहता हूं कि देहातियों की आवश्यकताएँ 
बदनी चाहिए | के मुधारनी मी चाहिए। लेकिन उनकी आक्श्यफताएँ: 
आज तो पूरी ही नहीं होती । उनका रहन-सहन बिछकुछ गिरा हुआ है | 
उनके जीवन का मान बढ़ना चाहदिए। मोटे दिलाव से तो यही कहना 
पड़ेगा कि आज हमारे गरीब देशातियों की आवश्यकताएँ बदनी चाहिए! 
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महुओं का दृष्टान्त 

योगशास्त्र में मैंने पढ़ा है कि जो' अहिंसक है उसके आसपास: 
हिंसा नहीं होती । मेरा इस वचन पर पूरा पूरा विश्वास है। लेकिन मैं: 
अपनी आंखों के सामने नित्य क्‍या देखता हूं ! पवनार में मेरे घर के 
सामने धाम नदी है। भागवतजी को. मैंने वहाँ बुलाया है। वे बआाक्षण 
हैं और जाक्षण को अल्य-आहार और भरपूर स्नान से; संतोष है। वह मैं 
उन्हें बहाँ दे सकता हूं । 

हां, तो मैं कह्ट रहा था कि उस नदी पर मैं एक दूसरा दृश्य भी 
देखता हूं । मछुए रोज वहां असंख्य मछलियों मारते हैं। मछुएं परम. 
उद्योगी हैं। उनके समान उद्योगी दूसरा कोई नहीं। सबेरे से 
शाम तक मछली मारने का उनका उद्योग बराबर चलता रहता है। और 
जब्र मछली नहीं मारते तो रास्ता चलते हुए भी अपना', जार गूथते रहते 
हैं। मेरी औखो के सामने यह हिंसा चलती रहती है । मैं सोचता हूं कि 
मैं भी कैसा योगी हूँ । 
महुओं की व्यवसाय निष्ठा 

एक दिन दगड़ (मेरा साथी) नेगे सिर और नंगे बदन नहाने. 
गया। मछुओं ने गिडगिडाकर उससे कहा, “महाराज, हमारे पेट पर न 
मारो !” बह जाश्षय से पूछने छगा, “मैंने कया किया, जिससे तुस्हारा पेट 
मारा गया ?” वे बोले, “तुम नंगे सिर आए। असगुन हो गया | अब 
मछलियों पकड़ी नहीं जा सकेंगी। ऐसी करनी न करो महाराज ।”? 
उनकी ऐसी भावना ६। वे हमारी अपेक्षा किसी कंद्र कम नहीं। उनकी 
दृष्टि से तो थे इंश्वर-स्मरणपूर्वक ही मछलियों मारते हैं। मैं उन्हें किस मुंह 
से कहूँ कि, 'तुम मछलियों मत मारो !! क्या उनसे गणपतराव की दूकान 
से तेल खरीदने को कहूँ ? थे कहेंगे उसके लिए पैसे देने पड़ते हैं !५ 
मछलियों से बह यों ही मिल जाता है । 
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मेरा मतरूब यह है कि यदि इम गांवों में जाकर बैठे हैं तो हमें 
इसके लिए जोरों की कॉशिश करनी चाहिए कि देहातों का रहन सहन 
कैसा ऊपर उठेगा और हमार केसे उततरेगा । लेकिन हम जरा-जरासी 
बातें भी तो नहीं करते। महीना हुआ, मेरे पैर में चोट छूग गई है| 
किसी ने कहा उसे मरहम लगाओ। मरहम मेरे मुक्काम पर आ भी 
पहुंचा । किसीने कहा मोम लगाओ, उससे ज्यादाफायदा होगा । मैंने 
निश्चय किया कि मरहम और मोम दोनों आखिर मिट्टी के ही वर्ग के तो 
हैं। इसलिए मिट्टी छया छी। अभी पैर बिलकुल अच्छा नहीं हुआ 
है। लेकिन अब मजे भें चल सकता हूँ। कल पबनार से  यहाँतक 
चलकर आया और वापस मी पैदल ही गया। हमें मरहम जल्दी याद 
आएगा, लेकिन मिट्टी छगाना नहीं सूझेगा। उसमें हमारी श्रद्धा नहीं, 
विश्वास नहीं । यहाँ अभी यज्ञोपर्ीत की विधि हुई। यश्मोपवीत सूर्य 
को दिखाकर धारण करना चाध्ए | सूर्याय दर्शयित्वा' । यहाँ यह हुआ 
या नहीं मुझे पता नहीं । ( पुरोहितजी से ) कहिये यहाँ 'सूर्याय द्शयित्वाँ 
हुआ कि नहीं १ (पुरोहितजी बोले ) जी हां । हमारे सामने इतना बडा 
सूय खड़ा है। उसे अपना नंगा शरीर दिखाने की हमें बुद्धि नहीं होती । 
सूर्य के सामने अपना शरीर खुला करो | तुम्हारे सारे रोग भाग जायेंगे । 
लेकिन हम अपनी आदत से और शिक्षा से छाचार हैँ । डॉक्टर जब 
कहेगा कि तुम्हें तपेंदिक हो गया तब बढ़ी करेंगे । 

हम अपनी जहूरतें किस तरह कम कर सकेंगें, इसकी खोज करनी 
चाहिए। मैं यहाँ संन्यासी का धर्म नहीं बतला रहा(हूँ। खासा ग्रहस्थ 
का धंम अतल्णा रहा हूँ । ठंडी अबोहवा बाले देशों के डॉक्टर कहते हैं कि 
उन्हें 'कॉड लिब्दर ऑइल! दो। जहाँ बूर्य नहीं है ऐसे देशों में 
( अनसनी कछ्लायमेट में) दूसरा चारा ही नहीं है। कॉड लिव्हर के बिना 
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बच्चे गुदयुदे नहीं होंगे। यहाँ सूर्न-दर्शन की रूमी नहीं। यहाँ यह महा 
' कॉड छिब्हर ऑइल' भरपूर है । लेकिन इम उसका उपयोग नहीं करते। 
ऐसी दमारी दशा है। हमें लंगोटी पर शर्म आती दे। छोटे बच्चों पर 
भी हम कपड़े की बाईप्डिग (जिल्द) चढ़ाते हैं। नंगे बदन रहना 
असम्यता का छक्षण माना जाता दे। बेंदों में प्रार्थना की गई & कि, 
४मा नः सूयेहय सहशो सुयोथाः | 

«हे इंश्बर, मुझे सूमददीन से दूर न रख !” बेद और विद्वान दोनों कहते 
हैं के खुले शरीर से रहों। कपड़े की जिलल्‍्द में कल्याण नहीं। हम 
अपने आचार से यह विनाशक चीज गायों में दाखिल न करें । इम 
देहात में जानें पर भी अपने बच्चों की आधी या पूरी लंबाई की पतदून 
पहनाते हैं । इसमें उन बच्चों का कल्याण तो है ही नहीं, बल्कि एक 
वूसरा अद्युभ परिणाम यह निकछता ह कि दूसरे बच्चों में और उनमें भेद 
पैदा हो जाता है । या फिर दूसरे लोगों को भी अपने बच्चों को सजाने 
का शौक होता दे; एक फजूछ की जरूरत पेंदा हो जाती है। इसमें 
देदातों में जाकर अपनी जरूरतें कम. करनी चाहिए. । यह एक पहलू से 
विचार हुआ | 
भारत का भद्दारोग 

देहातों की आमदनी बढ़ाना इस क्चिर का दूसरा पहलू हैं। लेकिन 
वह कैसे बढाई जाय ! इममें आलस बहुत है। वह महान दात्रु है 
एक का बिरपण बूसरे को जोड़ देना साहित्य में अलंकार माना गया है ! 
+ कहे लड़की से, लगे बहू को ”, इस चर्थ की जो, कहावत है, उसका भी 
अर्थ यही है। बहू को यदि कुछ जली-कटी सुनानी हो तो सास अपनी 
लड़की को सुनाती ३। उसी तरह हम हैं। “देद्दाती छोग आलसी हो 
गये (” दरअठछ आलसी तो हम हैं। यह विशेषण पहले हमें छागू होता 
है। हम इसका उनपर आरोप करते दें । बेकारी के कारण उनके शरीर 
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में आछ्स मे ही भिद गया हो, परतु उनके भव में आडस नहीं है। 
उन्हें बेकारी का छौक नहीं है। लेफिव यदि सच कहा चाय तो हम 
-कार्यक्शाओं के तो मन में भी आलस है और शरीर में मी। आशय 
टिन्दुस्तान का मद्ारोग है। यह बीज दे । बारी महायोग इसका फल 
'है। हमें इस आल्स को दूर करना चाहिए। सेबक को सारे दिन 
कुछ-न-कुछ करते रइना चाहिए |, .और कुछ नहीं तो गांव की परिकमा ही 
लगावे | ओर कुछ न मिले ते गांवकी दृड्डियों ही इकट्टी करके चर्मालय 
में भेज दे । इससे आशुतोध भगवान्‌ दाफर असक्त होंगे । या एक ब्राल्डी, 
में मिट्टी लेकर उसे रास्ते पर जहाँ जहाँ खुला मेल्य पड़ा शो उसपर डालता 
फिरे। अच्छी खाद बनेगी। इसके लिए खास कौशल फी जरूरत नहीं हैं। 
कुशल औजार 

इमारे संनापति बरापट ने एक कविता भें कद्टा है कि, बुरी, 
खपरा और खुरपा ये औज़ार पन्‍्य हैं। ये कुझछ ओजार हैं। जिस 
ओऔजार का उपयोग अक्ुदछ मनुष्य मी कर सकता है, उसे बनानेबाला 
अधिक से अधिक कुशछ होता है। जिस औजार के, उपयोग के लिए, 
कम से कम कुशलता की जरूरत हों बह ज्यादा से ज्यादा कुशछ औजार 
है। झाड्ू सिर्फ फिराने की देर है। भूमाता स्वच्छ हो जाती है । 
खर्पारिया में जरा भी आनाकानी किये बिना मेल आ जाता दै। यंत्रदाक्न 
के प्रयोग इस इष्टिस होने चाहिए । खपरा, खुपती और झाइह् के लिए. 
येसे देने नहीं पड़ते । इसलिए ये सीघेसादे औजार हें ! 
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काम है । सिर्फ द्वाथ इलाते नहीं आना चाहिए । कोई कहते हैं कि हम 
तो इया खाने गये ये । लेकिन हवा खाने का काम से क्‍यों विरोध हो ? 
कुदाली से खोदत हुए क्या नाक बंद कर ली जाती हे ! हवा खाना तो” 
'निय चादू ही रहता है। परंतु श्रामान हमेशा चिला इवावाली जगह में 
बैठे रहते हैं। इसलिए उनके लिए. हवा खाना भी एक काम हो जाता 
है। छेकिन कार्यकर्ताओं को हमेशा खुली हवा में काम करने की आदत 
होनी चाहिए। बापस अति हुए वह अपने साथ कुछ न कुछ लाया करें। 
देहात में दतौन ला सकता है। छीपने के लिए गोजर ला सकता है और 
अगर कुछ न मिले तो कम से कम किसी एक खेत के कपास के पेड ही 
मभिन कर आ सकता है; यानी फसल का जश्ञान अपने साथ छा सकता है । 
मतलब, उसे फिजूछ चकर नहीं काटने चाहिए । देहात में काम करनेवाले 
प्राम-सेबक को सुबह से शामतर कुछ-न-कुछ करते ही रइना चाहिए । 
एक मुंह पीछे दो हाथ 

अब छोगों की शक्ति कैसे बढ़ेगी, इसके विधय में कुछ कहूँगा। 
देहातों में बेकारी और आल्स बहुत है । देह्ातों के छोग मेरें पास आते 
और कहते हैं: “महाराज, हम लोगों का बुरा हाल है । घर में चार खाने 
वाले मुंह हैं।! वे मुझे महाराज क्यों कहते हें, कौन जाने । मेरे पास 
कौनसा राज घर हे ! मैं उनसे पूछता हूँ, “अरे माई, घर में अगर 
खानेबाले मुँह न हों तो क्‍या बगैर खानेवाले हों ! बगैर खानेवाले मुँह तो 
मुरदों को होते हें । उन्दें तो तुस्त बाहर निकालना होता है। तुम्हारे घर 
चार खानेयाले भुंह ६, यह तो तुम्हारा वैभव है। उनका उन्हें भार क्‍यों 
हो रहा है ! भगवान ने आदमी को, अगर एक मुँह दिया है तो उसके 
साथ साथ दो हाथ भी दिये हैं। अगर एक समूचा भुंह और आधा ही 
हाय देता तो अलब्त्ता मुश्किल यी। तुस्दारे यहों अगर चार मुँह हैं तो 
आठ हाथ भी तो हैं। तिसपर मी शिकायत क्‍यों ? लेकिन हम उन 


सेबा का आचारधर्म २७- 


हाथों करा उपयोग करें तत न ? हमें तो दवा्र पर हाथ घर कर बैठने की 
आदत जो हो गई है, द्वाथ जोष्टने की आदत जो हो गई। जब इाथ- 
चलना बन्द हो जाता है तो मुँह चलना शुरू हों जाता है। फिर खाने-- 
बारे मुंह आदमी को ही खाने लगते हैं । 


सव्यसाची घनो 

इमें अपने दोनों दा्यों से एकता काम करना चाहिए। पणनार' 
में कुछ लड़के कातने आते हैं। उनसे कह्टा ऑए हाथ से कातना झुरू 
करो ।! उन्होंने यहीं से कहना शुरू क्रिया कि हमारी मजदूरी कम हों 
जायगी। बायां हाथ दाहिने हाथ फी बराचरी नहीं कर सकेगा । मैंने 
कहा, यह क्‍यों ? दाहिने हाथ के अगर पांच अंगुलियाँ हैं तो बाएँ हाथ 
के भी हैं। फिर क्‍यों नहीं बराबरी कर सकेगा ?” निदान मैंने उनमें से: 
एक लड़का चुन लिया और उससे कहा कि “बारें हाथ से कात ” उसे: 
जितनी मजदूरी कम मिलेगी उतनी पूरी कर देने का जिम्मा मैंने लिया ।' 
चोदह रोज में वह साढ़े सात रुपया कमाता था। बायें हाथ से पहले 
पाख में ही उसे करात्र तीन रुपये मिले । दूसरे पाख में बायां हाथ दाहिने 
की बराबरी पर आ गया। एक रुपया मैंने अपनी गिरद से पूरा किया । 
लेकिन उससे सब की आंखें खुल गई। यह कितना बड़ा व्यम हुआ ?' 
मैंने लड़कों से पूछा कि “क्यों लड़कों, इसमें फायदा है कि नहीं ।' बे बोले, 
'हां, क्‍यों नहीं ? दाहिना हाथ भी तो आठ घष्टे लगातार काम करने में" 
धीरे धीरे थकने लगता है । अगर दोनों हाथ तैय्यार दी तो अदल बदल 
कर सकते हैं और थकावट बिलकुल नहीं आती । अदठाईस के अटठाईस' 
लड़के आाएँ हाथ से कातने का प्रयोग करने के लिए तैय्यार हो गए । 


पबनार के परिश्रमाऊ्य में जो लड़के हैं वे अब दोनों हाथों ले कातः 
सकते हैं। शुरू शुरू में. हाथ में थोड़ा दर्द होने छगता है। लेकिन: 
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यह सात्यिक दर्द है। सात्विक सुख ऐसा हो छोता हे। अमृत भी 
आुरू शुरू में जगा कहुआ ही लगता दे। पुराणों का बढ एकदम मीठा 
अमृत वास्तत्रिक नहीं । अमृत अगर जैसा कि गीता में कहा है सात्बिक 
हो तो वह मीठा दी मीठा कैसे हो सकता दे ! गीता में बताया हुआ 
'सात्विक सुख तो प्रारंभ में कडुआ होता है । मेरी बात मानकर लड़कों ने 
तीन तीन महीनों तक सिर्फ बाएँ हाथ से कातने का प्रयोग करने का निश्चय 
किया । तीन महीने दाहिना दास बिलकुल भूल ही गये । यह कोई छोटी 
“तपस्या नहीं हुई । 


मुंहजोशी की जगह हाथजोरी 

मैं इस बात का ठिंढोंरा पीटना नहीं चाइता । आजकल इक्व्ति- 
हारबाजी बहुत चल पड़ी है। कभी कमी हम अखबारों में पल्ते डे कि 
साहौर में एक बड़ा भारी अखाड़ा खोला गया है । जाकर देंलिए तो दो 
सीन व्यक्ति कुछ व्यायाम करते हैं। उन्हें तो सिर्फ प्रसिद्धि की चाह है । 
काम कस्के जो हासिल करनी है वह प्रतिदि सेंतमेत ही मिल जाती है । 
यह फितनी कर्मकुशलता दे। अछ्तु। पवनार में बाएँ हाथ ने दाहिने 
हाथ की अराबरी की। ब्रहिक कईएको का तो बाया द्वाथ बाजी मार के 
गया। जो लड़के पहले चार आने से अधिक नहीं कमा सकते ये वे अब 
दीनों हार्थों ले उतने ही समय तक कात कर डेढ़ गुना कमाने छगे हैं । 
इसे कइना चाहिए देहात ही आमदनी की बढ़ती । यद्द मुझे बहुत अच्छी 
तर आता है । क्पोंकि पहले में| खुद अपने हाय से करके देखता हूँ । 
मेस तो यदी नियम है कि देहात की आमदनी बढ़ाना दे तो अपने आप 
से झुड करी । जब तक कोई भी काम मैं अपने द्वाथ से नदीं झुरू करूगा 
न्तत्र तक उसड़ी कठिनाइयों मी ध्यान में नहीं आयेंगी। कठिनाइयों का 
अनुमव हीनेपर ही सुधार हो सकता है। केबल गाल बजाने से यद नहीं 


॥।॒ 
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शेश । मुंहनोर हो दायजर बनना चादिए। इसी तरीके से मैं पातने 
वां की कमाई डेदु गुती घढ़ा सका ! तीस सबदूरी से मेरा नित्य सम्बन्ध 
थ। । इसी तरह संपत्ति बढ़ेती । में अपया जीवन इसी प्रकार नीचे उतार. 
कर उसका जीवन ऊपर को छा सका । ऐसे दोहरे, प्रयास थे हम आल्स 
जीत सकेंगे । 
अनिन्दा परत 

देहात में निन्‍दा का दोष काडी दिखाई पता है। शहर के सोग.- 
उससे बरी ६ ऐसी बात नहीं । छेकिव में यहाँ देहात के ही विषय में कह 
रहा हूँ । निन्दा सिर्फ पीठ पीछे जिन्दा रहती है। उससे किसी का भी 
फायदा नहीं होता । जो करता है उसका मुँह खराब होता दे। और 
जिसकी निन्‍दा की जाती है उसकी कोई उच्चति नहीं दोती। भें यह 
जानता था कि देहातियों थे निन्‍दा करने की आदत होती है। लेकिन 
यह रोग इतने उप्र रूप में फैल गया झोगा, इसका मुझे पता नहीं था|, 
इधर कुछ दिनों ते भें सत्त और आर्दिसा के बदले सत्य और अनिन्‍्दा 
कहने लगा हूँ । हमारे सन्‍्तों की बुद्धि बढी सूक्ष्म थी। उनके वाइमय- 
का रहस्य अब भेरी समझ्न में आया। वे देक्षतों से मलीमोति परिचित. 
मरे । इसलिए उन्होंगे जगह जगई कहा है कि बिन्दा न करो, चुगली न 
करो | सनन्‍्तों के लिए मेरे मन में छुटपव से ही माक्ति है। उनके किए. 
हुए भाक्ते और ज्ञान के वर्णन मुझे बड़े मीठे छगते थे | लेकिन में छोचता 
था कि 'निन्दा मत करो कहने में क्या बड़ी विशेषता हैं? उनकी नाति' 
विपयक कविताएँ में पढ़ता तो था, छेकित ने मुझे भावी नह थीं 
परस्नी फो माता के समान समझो, पराया माछ ने छुओ और निन्दा न' 
करों--इतने में उनकी नेतिक शिक्षा की पूंजी खत्म हों जाती थी। मक्ति, 
और ज्ञान के साथ साथ उसी श्रेणी में थे इन चीजों को भी क्यों रखते: 
थ यह मेरी समझ में नहीं आता था। लेकिन अब खूब अच्छी तरह 
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समझ गयां हूं। निन्‍्दा का दुगुभ उन्हांने इमारी नसनस में पेठा हुआ 
देखा, इसलिए, उन्होंने अनिन्दा पर बारबार इतना जोर दिया और उसे 
एक बड़ा भारी सदृगुण वतलाया। कार्यकर्ताओं को यह शपथ लेनी 
चादिए कि वन तो निन्‍्दा करेंगे और न सुतैंगे। निन्‍्दा में अक्सर 
गलती और अल्युक्ति होती है। साहित्य में अत्युक्ति भी एक अलंकार 
माना गया है। संसार चौपट कर दिया है इन साहित्यवालों ने | वस्तु- 
पस्थाति को दुगुना, तिगुना, दसगुना, बीसगुना अढ़ाकर बताना उनके मत 
से अलेकार है । तो क्या जो चीज जैसी हे उसे बैसी ही बताना अपनी 
नाक काटने के समान हे ?! कथाकार और प्रवचनकार की अत्युक्ति का कोई 
'ठिक्ाना दी नहीं । एक को सौगुना बढ़ाने का नाम आतिशयोक्ति है ऐसा 
उसका कोई नाप होता तो अतिशयोक्ति पर के वस्तुस्थिति तो कोई हिसाब 
में हो नक्ष है। वे एक में सौ का गुना नहीं करते बल्कि शून्य को सौगुना 
बढ़ाते हैं। सौ सें अनन्त का गुना करने से कोई एक अंक आता है 
'ऐसा सुनता हूँ, लेकिन बह तो गणितश्ञ ही जानें | 
सचाई क्रा सूक्ष्म अभ्यास 

तीसरी बात जो में आप छोगों से कहना चाहता हूं वह है सचाई। 
हमारे कार्यकात्तओं में स्थूछ अर्थ से सचाई है। लेकिन सूक्ष्म अर्थ से 
नहीं । अगर में किसी से कहूँ कि तुम्हारे यहाँ सात बजे आऊंगा, तो बह 
पांच ही बजे से मुझे लेने के लिए मेरे यहाँ आकर बैठ जाता है, क्‍यों कि 
चंद जानता है कि इस हिन्दुस्थान में जे कोई किसी खास वक्त आमेका 
वादा करता है, बह उस वक्त आयेगा ही इसका कोई नियम नहीं । इस- 
'लिए बह पहले से ही आकर बेठ जाता है। सोचता है कि दूसरे के 
भरोसे काम नहीं चनता | इसलिए हमें हमेशा बिलकुल ठीक बोलना 
चप्रेए । किसी गायबाले स आप कोई काम करने के लिए कहिए तो 
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चह कहेंगा 'जी, हां । लेकिन उसके दिल में वह काम करना महीं शेता । 
हमें झालने के लिए वह 'जी, हां! कट देता है। उसका मतलब इतना ही 
होता है कि अब ज्यादह तेग न कीजिए. “जी, हां से उसका मतरूब है 
कि यहाँसे तशरीफ ते जाइये । उसके “हां, जी, में' थोडा अहिंसा का 
भाव होता है। बह आगे-बढ़कर आपके दिल को चोठ पहुंचाता नहीं 
चाहता । आपको बह ज्यादा तकलीफ नहीं देना चाहता |. इसलिए 
“जी, हां ', कहकर जान बचा छेता है । 
राजकोट का हृष्टान्त 
इसलिए. कोइ भी चीज जो हम देहातियाँ से कराना चाहें वह उन्हें 
समझा भर देनी चाहिए। उनसे शपथ या जअत' न लिवाना चाहिए । 
जब से में देहात भें गया तब्र से किसी से किसी बात के विष्रय में वचन लेने 
की मुझे चिढ-सी होगई है। अगर मुझे कोई कहे भी कि में यह चीज़ 
करूंगा तो भी भें उससे यही कहूंगा कि “यह तुझे जेचती है न ! बस तो 
इतना काफी है। क्‍चन देने की जरूरत नहीं । तुझसे हो सके तो कर !! 
लोगों को उसकी उपयोगिता समझाकर संतोष मान लेना चाहिए। क्योंकि 
किसी से कोई काम करने का वचन लेने के बाद व६ काम करने की 
पजम्मेदारी हमारी हो जाती है। अगर वह अपना वचन पूरा न करे तों 
हम अप्रत्यक्ष रूप से उसे श्वृठ बोछने में सहायता करते हैं। राजकोट प्रकरण 
और दूसरी क्‍या चीज़ है! अगर कोई हमारे सामने किसी विभ्य में 
चचन दें दें और फिर उसे पूरा न करे तो उससे हमारा भी अधः्पात द्वोता 
है। इसीलिए बापू को राजकोट में इतना सारा प्रयास करना पड़ा। 
इसीलिए बचन। नियम या व्रत में किसी को बांकनां नहीं चादिए। और 
. असर किसी से बचन केना ही पड़े तो बह वचन अपना ही समझकर उसे 
पूरा करने की सावधानी पहले सखनी चाहिए। उसे पूर करने में हर तरह' 
से मदद करनी चाहिए। सचाई का यह गुण हमारे अन्दर होना चाहिए | 
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सुन जखत्व 

बाइबल में कक्ष है, इंध्वर की कसम शत खाओं । जब घुम्दरें- 
दिल में 'इ ही को. हां! कही और 'सा हो तो 'ना' कद्ी; लेकित इसारे 
यहीं तो रामदुद्ाई भी फागी नदी. समझी ज्यती । कोई भी बात तिकार 
क्चन फे बिना पक्की नहीं मानी जाती । सिर्फ हां कहने का अथ इतनों ही 
हैं कि 'तु्दारा शत समक्ष में आगयी। अब देखेंगे, विचार करेंगे. ।' 
किती मडलून पत्पर फू एक दो घाव लगाइए तो उसे पता भी नहीं 
चलता । दस-पांच मारिए तग्र फर्धी यह सेचने छगठा है कि कोई व्यायाम 
कर रहा है। पचास क्षाब छायाइए तब कहीं उसे पता चलता है कि “अर, 
यह व्यायाम नही कर रस है। यह ते मुझे फोड़ने जा रहाह। एक 
बार हां कहने का फोई अप ही नहीं। दो बार कहसे पर चढ़ सोचने 
व्यता है कि मैंने हां भर दी है। और जब तीसरी घार हा कहता है तत्र 
उसके ध्यान मे आता है कि पैंने जावबूझ् कर हां कहा है। हिन्दुस्थान 
का इस तरह ध्यवह्ार चछता है । इस शब्रका अध इतना ही है कि इस दृष्टि 
' से झूठ हमारी ससनस में भिद गया है। इसलिए कार्यकर्ताओं को अपने 
छिए यह नियम बना छेना चाहिए कि, जो चीज करना कबूल करें, उसे 
करके ही दम ले । इसमें तनिक भी गलती न करें । वूसरे से कोई वचन 
न छे। उस झंझट में न पढ़ें । 
सायंश 

तो मैंने अबतक तीम बातें आपके सामने रखी | पहली यह कि 
धम आकयकताएँ कम करें, और देहतियों की आवश्यक्ताएँ तथा उनकी 
कमाई बदाबे, और इस तरह दोनों के जीबन में जो अन्तर है उसे कम 
%१। इूसती यह कि हम किसी की निन्‍्दा न करें और दूसरों की की हुई 
मिन्‍्दा न सहें। और तीसरी यह कि सचाई का टीक ठीक मतलब समझ- 
कर उसे अपने आचरण में दालिल करें । 
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पुरानी और नई पीढ़ी 

अब कार्येकर्ताओं ते कार्यकुशछता के बारे में दो-एक बात कहना 
चाइता हूं। जंब हम काये करने जाते हैं तो चाद, पीढ़ी के बहुत पीछे 
पढ़ते हैं। चाद्‌ पीदी का वो विशेषण ही चाद है। बह चक्त॒ती चीज 
है। उसकी सेवा कीजिये | लेकिन उसके पीछे न पड़िये। उसके शरीर 
के सम्मन उसका मन और उसके विचार भी एक दांचे में, ढले हुए होते 
हैं। जो नई बात कहनी हो वह नवजबानों से कहनी चाहिए। सुबर्कों _ 
में मेरी भद्धा बढ़ रही है। तरुणों के विचार और विकार दोनों बल्यान 
होते हैं। इसीलिए कुछ ल्येग उन्हें उच्छृंखल मी कहते हैं | इसमें सचाई 
इतनी ही है कि वे बलवान और वेगवान होते हैं। अगर उनके विकार 
जबरदस्त हो सकते हैं तो बैराग्य भी जबरदस्त हो सकता है। जेले जैसे 
उम्र बढ़ती है बैसे वैसे विकारों“का भी शमन द्ोता है। मोटे हिसाब से 
यह सच है। लेकिन इसका कोई विश्वास नहीं । यह कोई शात्न नहीं 
है। हमारी बात अगर चालू पीढ़ी को जेचे तो अच्छा ही है; और अगर 
न जेचे तो भी कोओ हानि नहीं। भावी पीदी हाथ में लेनी चाहिए | 
युवक ही नए नए कामों में हाथ डालते हैं, बूढ़े नहीं। विकार किस तरह 
बढ़ते या घटते हैं, यह में नहीं जानता । लोकैन इतना तो मानना ही पड़ेगा 
कि वृद्धों की बनिस्बत तरुणों में उम्मीद और हिम्मत ज्यादा होती है । 
फलप्राप्ति की अधीरता 

दूसरी बात यह हे कि कार्य झुरू करते ही उसके फल की आशा 
नहीं करनी चाहिए । पाच-दस साल काम करने पर भी कोई फल न 
आता हुआ देख कर निराश नहीं होना चाहिए । हिन्दुस्तान के छोग 
मास हजार साल के बूढ़े हैं। जब किसी गांव में कोई नया कार्यकर्ता 
जाता हे तो वे सोचते हँं कि ऐसे तो कई देखे। साधुसन्त मी आए, 
और गए. । नया कार्यकत्ता कितने दिन टठिक्रेगा इसके विषय में उन्हें 
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सन्देद होता रहता है। अगर एक-दो साऊ टिक गया तो वे सोचते हैं 
कि शायद टिक भी जाय । अनुभवी समाज है । वह प्रतीक्षा करता रहता 
३है। अगर वें अपनी या हमारी मृत्यु तक भी राह देखते रूँ तो कोई 
बढ़ी बात नहीं है 
वैतनिक कायेक्तो 

एक कार्यकंर्तों के सामने यह सवाल खडा है कि बह गो-सेवा-संघ से 
तनरुवाह ले या न ले। वह देहात में मैछठा साफ करने का काम करता 
है। वह मुझ से कहने लगा कि इतने दिन हुए. मैं सफाई का काम करता 
हूँ लेकिन लोगों पर उसका कोई अठर, नहीं। बिलकुल पक्के हो गये हैं ! 
एक खसत्री तो कहने लगी वह भला साफ करता है इसमें कौनसा अहसान 
है। गांधी सेवा 6ंघ से तनख्वाह जो पाता दे । इसलिए उनके सामने 
यह सवाल पेश है कि ऐसी हालत में वे गांघी-सेबा-संघ से तनख्वाह 
लैँ या न लें। मैंने उनसे कह् कि तनख्वाह भी छों और काम 
भी जारी रक्खों । अगर वह स्त्री फिर से टोके तो उससे कहें हा, गाधी 
सेवा-संघ से तनख्वाह लेता हूँ ओर काम भी करता हूँ । काम करता हूँ 
इसके लिए, तनख्वाह लेता हूँ । नहीं तो क्‍या मुफ्त में काम करूँ ! या 
मुफ्त की तनख्वाह दूं ! तुम तनख्वाह दो तो तुम से छे दूं। कहों, 
देती हो ? लेकिन मेरी बात कार्यकत्ती के गले कैसे उतरे ! वह अपने 
दिल में समझता हे मैं भंगी से बड़ा हूँ । उसे समझना चाहिए कि भंगी 
जिस तरह काम करता है और वेतन लेता है उती तरह मैं! भी काम करके 
बेतन लेता हूं । लेकिन उसके तो दिल के किसी कोने में यह भावना 
दब्बी हुओ रहती हैं कि मैं तो परोपकारी मंगी हूं । अगर मैं तनख्वाह लूं. 
तो निया भंग्री बन जाऊंगा । तो क्‍या सारा जन्म मंगी ही रहूंगा ! ऐसा 
उसे डर लगता है। उसे यह आश्या होती है, कि ज्यों ही मैं मगी काम 
शुरू करूंगा, छोग तुरन्त साथ देने लगेंगे । लेकिन छोंग फौरन साथ नहीं 
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देते ।, ऐसी आशा भी- रखनी चादिए | गीता भी यही कहती है कि 
नफल की आशा न रक्‍्लो । इसलिए, कार्यकर्तों को मौजूदा पीढ़ी की सेवा 


ही करते रहना चाहिए । फल के लिए कम-से-कम अगली प्रीढी, तक 
'घीरज रखना चाहिए यह एक बात हुई । 


समरसता का अथे 

वूसरी बात यद्द है कि देदातियों से समरस होने का ठीक ठीक 
मतलब समझना चाहिए। उनका रंग हम पर भी चढ़ जाए, इसका 
नाम उनसे मिलना नहीं है। इस तरह मिलने से तद्रूपता आने लगती 
है। मेरे मत से समाज के प्राति आदर का जितना महत्त्व है उतना परिचय 
का नहीं है । समाज के साथ समरस होने से उसका लाभ ही होगा ऐसी 
बात नहीं । हम अगर ऐसा मानें तो उसमें अहंकार है। हम क्‍या 
कोई पारस-पत्थर हैं कि हमारे केवछ स्पर्श से समाज की उन्नति होंगी? 
'केवछ समाज से समरस होने से काम होगा ऐसा मानने में जड़ता है । 
रामदास कहते हैं, “ मनुष्य को शानी और उदासीन होना चाहिए । 
समुदाय का हौसछा रखना चाहिए। लेकिन अखंड और स्थिर होकर 
'एकान्त सेवन करना चाहिए, ।” वे कद्दते हें कि, 'कोई जल्दी नहीं है। 
शान्ति से और अखण्ड एकान्त सेवन करो ।” एकान्त से आत्मपरीक्षण का 
मौका मिलता ९ । लोगों से किस हृद तक संपर्क बढ़ाया जाय यह ध्यान 
में आता है। अन्यथा अपना निजी रंग न रहकर उसपर रंग चढ़ने लगते 
“हैं। कार्यकर्ता फिर देहातियों के ही रंग का हो जाता है। उनके 
चित्त में व्याकुलता पैदा होती है ओर वह ठीक भी होती है । फिर उसका 
जी चाइता है कि किसी वाचनालय या पुस्तकालय की पनाइ रूं। एकाघ 
बड़े आदमी के पास जाकर कहने लगता है कि मैं दो-चार महीने आपका 
सत्संग करना चाहता हूं। फिर वे महादेवजी और ये नन्‍्दी, दोनों एक 
“रहने लगते ६ं। वह कहता दे, 'मैं तर दोंकर खराब हुआ । अच्र तू 
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मेरे पाठ आकर रहा है। फायदा कुछ भी नहीं। इसलिए समाज में? 
देदा के किए ही जाना चाहिए। बाकी का समय स्वाध्याय ओर आत्मः 
परीक्षण में बिताना चाहिए। आत्मपरीक्षण के बिना उन्नति नहीं हो: 
सकती | अपने स्वतंत्र समय में हम अपना एकाध प्रयोग भी करे |: 
बगीचे का शौक दो तो बगीचा लगायें। कई कार्यकर्ता कइते है कि, कया 
करें, चिन्तन के छिए समय दी नहीं मिलता । जरा बैठे नहीं, कि कोई 
न कोई आया नहीं ।! जो आदे उससे बोलने में समय बिताना सेवा नहीं: 
है। कार्यकर्ता को स्वाप्याय और चिन्तन के लिए. अलग समय रखना 
ही चाहिए। एकान्त-सेवन करना ही चाहिए। यह भी देद्दात की 
सेवा ही है । 
स्तियोँ गैरहाज़िर क्‍यों ? 

अब इन खादी यात्राओं के संबंध में एक बात कदनी है । यहां 
पुरुषों की ही संख्या अधिक दै। जो स्त्रियाँ आई हूं वे शहर से आई हैं ।* 
गांवों से स्त्रियों नर्य आईं । खादीधारी ख्नियों बहुत-सी ६ ही नहीं। 
देहातों से यहां सिर्फ दोन्‍्चार आई ६। अगर महिलाश्रम की बहनों को 
छोड़ दिया जाय तो पुरुष और स्त्रियों का अनुपात ४०,१ होगा । इतना 
फरक तो सरकारने मतदान का अधिकार देने में भी नहीं किया। खादीधारी 
स्तियों की संख्या कम है। इसका एक कारण तो यह है कि हमने जान- 
बूझकर खादी महंगी कर दी दे। ओरतें महदीन साड़ी चाहती हैं। वह 
और भी महंगी पड़ती हैं। और दूसरा कारण यह है कि पुरुषों का खादी: 
पहनना काफी माना जाता है। वह बाहर जाता है। ऊंचे डंडे पर अगर 
झंडा फहराया जाय तो सब्र को दिखाई देता हे | उसी तरह अगर पुरुष के 
शरीर पर खादी हो तो देशमक्ति का भ्रेय मिलता है। अब केबछ खास 
सभाओं ओर उत्सवों में खादी पहनने से काम नहीं चलता। वह हमेशा 
पहननी पड़ती है। यह मुश्किल है। इसलिए, बाहर घूम॑नेवाल्ता सिर्फ: 
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खादी पहनता है। घर के अन्दर खादी का शवेश नहीं झोने पाता है । 
दूसरी याजाओं की अनेक बातें हम नहीं छेते। लेकिन उनके शणों को 
-अहण तो करना चादिए । पंदरपुर के तीर्थयात्रियों की मंडली में सौ में से 
“चालीस ज्यों होती हैं। कम से उतनी तो यहाँ शें। मैं तो कहता हूं 
' कि पुरुष खुद मदीन सूत कात कर खियों को साड़ियों बुनवा दें, तो वे 
आसानी से खादी पहन सकेंगी । 
“स्क्यों की सेवा करो 

मेरी बात कहाँ तक जचेगी यह मैं नहीं जानता। ख्ियों के लिए 
कोई काम करने में हम अपनी हतक समझते हैं। पवनार का हो उदाहरण 
“लीजिए | व्याकरण के अनुसार जिसकी गणना पुर्िंग में हों सकती है ऐसा 
एक मी आदमी अपनी धोती आप नहीं धोता | बाप के कपड़े ऊड़की 
'घोती है और भाई के कपड़े बइन को घोने पड़ते हैं । मो की साड़ी 
“धोने में भी हमें शर्म आती है, तो पत्नी की साड़ी धोने की बात ही कौन 
कह सकता है ? अगर विकट प्रसंग आ ही जाये तो एकाधघ रिश्तेंदारिन 
धो देती है। और वह भी न मिले तो पड़ौसिन बह काम करेगी । अगर 
बह भी न मिले और पत्नी की साड़ी घोने का मौका आ ही जाये तो फिर 
“वह काम शाम को कोई न देख पावे ऐसे इन्तजाम से, चुपचाप, चोरी से, 
कर छिया जाता है, ऐसी हालत है। और मेरा प्रस्ताव तो इसके बिछकुल 
उत्ठा है। लेकिन अगर आप मेरी बात पर अमर करें तो आगे चल कर 
वे स्त्रियों ही तुम्हारं कपड़े बना देंगी, इसमें तनिक भी शंका नहीं है । 
“एकबार में खादी का एक स्वावर्कंबन केन्द्र देखने गया । दफ्तर में कोई 
“सत्तर पचदृत्तर स्वावरूंत्री खादीधारियों की तालिका टंगी हुई थी। लेकिन 
उसमें एक मी स्त्री नहीं थी। वहां जो; समा हुई उसमें मेरे कहने से 
“खासकर क्ियों भी बुलाई गई। प्ैंने पूछा, “यहां इतने स्वावलूुंबी खादी- 
श्थारी पुरुष हैं, केकिन रियो नहीं कातेंगी !” खियोंने जवाब दिया, दम 


१८ धर्म और सेस्कतिं! 
ही वो कातती हैं।” तब मैंने खुद हाथ से कातने वाले पुरुषों से हाथ: 
उठाने को कहा | कोई तीन-चार हाथ उठे । शेष सब्न स्तियों द्वारा कति 
गए सूत के जोर पर स्वावलंबी थे । इसीलिए कहता हूं कि फिलहाल तुम 
उनके छिए महीन सूत कातो । आगे चलकर वे ही तुग्हारे सौर कपडे: 
तैयार कर देंगी। कम से कम खादी-यात्रा में पहनने के लिए एक साड़ी 
अगर तुम उन्हें बना दो तो भी संतोष मान लेगा | अगर बे यहाँ आएँगी 
तो कम से कम हमारी बातें तों उनके कानों तक पहुँचेंगी। इसलिए. 
आपसे कहता हूं कि अगले साल जितनी संख्या में आप आयेंगे, उतनी ही* 
संख्या में छियों फी छलाइए। 











बे # 
के ते 


जेन मंझन जगह-जगह. 
(जैन संस्कृति का व्यापक रूप) 
महात्मा भगवानदीन 


बोल-चाल का सीधा-सांदा शब्द मेझन संस्क्रति की जगह काम में 
लाना प्यारा लगता है। “संल्कृति' इने-गिने छोगों का लक्‍््ज है और 
मझन सत्र का । 

संस्कृति या मंझन उन्हीं के लिए ठीक बेठता है, जो आत्मा के 
होने में विश्वास रखते हैं । जो किसी वजह से आत्मा को भी नहीं मानते, 
बे लंल्कृति शन्द की कैसे विधि बैठाते हैं-उनकी वे जाने । 
केवल मानव-संस्कृति 

दिन्दू सच, जैन सच, बौद्ध सच, ईसाई सच या सुस्लिम सच 
जैसे बोल पढ़े-लिखों को ही नहीं अनपढ़ को भी बेमतलब जचेंगे । काश 
ऐसा ही हिन्दू-संस्कृति, जैन-संस्कृति, मुस्लिम-संस्क्ृति, इत्यादि बोलों के 
साथ भी होता | इमारे कान इन बोछों को भी बेमतरूब समझते होते, 
तो आज मनुष्यों की आत्माएं कही ज्यादा संझ्ी हुई मिलती, दुनिया के 
आदमी कह्दी ज्यादा सुखी पाये जाते । संल्कृति को मानक-संश्क्ृति ताम 
से ही पुकारना ठीक जचता है। हिन्दू संलक्ृति, मुस्लिम संस्कृति, भारतीय 
संस्कृति, चीनी-संस्क्ति, बोल्ये को रिवाज में ववना संस्कृति के लिए घातक 
ही सिद्ध हुआ | हां हिन्दू-संस्कृति या चीनी-संस्कृति से यादि यह मतछर 
हुआ करता कि हिन्दुओं या चीनियों ने आदमियों की आत्माओं 
के मॉशने में या लुद ऊंचे उठने में कितनी मदद की, तो हिन्दू-संस्कृति 
या चीनी-संस्कृति जेसे बोल कानों को मीठे. छय सकते. थे; पर पढ़ी-लिखी 
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और अनपढ़ जनता दोनों ही इन बोल्मोें से यइ अर्थ नहीं निकालती | 
हिन्दू संस्कृति का अर्थ होता है हिन्दू किल तरह रहते हैं, कया खाना खाते 
हैं, किस तरद विषाइ-शादी करते हैं, मुर्दों को जलाते या दफनाते हें, केसे 
कपड़े पहनते हैं। ठीक इसी तरह चीनी संस्कृति का अर्थ होता है चीनी 
क्या-क्या कैसे-कैसे करते हैं। यदि खाने, पीने, पहनने के श्स्मोरिवाज 
को सेल्कृति का नाम दिया जाये, तब तो मोहनछाल संस्कृति, चिंफू 
संस्कृति, मोइम्मदअली संस्कृति, जोन संल्कृति, जैसी संस्कृतियां भी ठीक 
समझी जानी चाहिये; यही क्यों बया संस्कृति, कोआ संस्कृति भी ठीक 
समझी जानी चाहिये; क्योंकि यह दोनों परिन्द एक दूसरे से अलग ढेंग 
के धोंसले बनाते हैं। हर मुल्क, हर जाति का हर आदमी दूसरे से ऋुछ 
अछूग तरीके से ही व्यवहार करता हैं। फौज या ऐसी दी. संस्थाओं 
को छोड़कर दर शहर अपने ढंग के कपड़े पहनता है, अपनी पसन्द का 
खाना खाता है, और अपनी ही तरह का मकान बनाता हैं। खाने 
पहनने से संस्कृति कुछ की कुछ मान लेने से, संस्कृति का मजाक उढ़े 
बिना नहीं रह सकता ! 
पॉँच सचाइयाँ 

संस्कृति लफ्ज को तोड-फोड़कर देखने से मुझे तो उसके अन्दर 
सिवाय इन खीजों के और कुछ न मिला : (१) ओरों को न सताना, 
(२) सच बोलना, (३) चोरी न करना, (४) जरूरत से ज्यादा सामान 
ने रखना और यह कि (५) मर्दों को दूसरी औरतों की ओर और औरतों 
को वूसरे मर्दों की तरफ बुरी नजर से न देखना। यही पांच सचाइयो 
मिलकर संस्कृति नाम पाती हैं। कोई एक बढ़िया कपड़े पहनने बाला 
नहां धोकर सफाई से खाने बाण, रेल तार जैसी चीजों को अपने दिमाग 
से सोचकर बना लेने बाझा यंदि सब को सताता हो, चोरी करता हो या 
दुराचारी हो, तो क्‍या उसे कोई मंशी (संस्कृत) आत्मा कहैगा १ उसे उसकी 
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उन सब केयताओं के सब जंग्सी ही मानों आऋषगा.। बयां:उाक सी 
अंग्रेज जर्मनी को न सहीं तो माजियों को जजली महीं कह रहें हैं और फ्या 
इसी तरह जर्मन लोग अंगेंजे पर नहीं ते अप्रेम लिपादियों पर कर्बरत 
का दोष नहीं लत रहे हैं! संस्कृति का अर्थ मंज्ञी आत्म के सिवाय 
और कुछ हो ही नहीं सकता । मंझी आत्मा फा अर्थ ऊपर बताई हुई 
आंच सचाइयों से सजा हुआ आत्मा ही हो सकता है। फ़िर न मादेख 
“क्यों सब पढ़ें-लिखे किसी जाति या देश की संस्कति का क्‍्खान करते हुए 
उनके रहन-सहन, खान-पान, धर-मकान का जि कर बेठते है और उन्होंने 
अपनी आत्माओं के मांशने में या दृख़सें को ऊंचा उठाने में क्या हिस्सा 
लिया, उसे एक दम छोड जाते हैं । 

मानव-संल्कृति के सिवाय, जैन-संस्कृति, मुद्लिम-संस्कृति जैसे अंड 
यदि माहवारी रिसाले निकाले, तों अच्छा नहीं मादम होता । 

मैं जैन संस्कृति जेसे बोल में रिवाजी मार्नो में किध्यास महीं करता; 
मैं आगे तो जो कुछ छिखूगा, उम्के जरिये सिर्फ यह बताने की कोशिश 
करूंगा कि जैनों ने मनुष्यों की आत्माएं मांशने में कया कोशिश की; और 
: क्या क्‍या तरीके निकाढे और उसमें कहां तक कामयाब हुए! उन्होंने 
कौन कौन से नये विचार दुनिया के सामने रखकर दुनिया के रोगों को 
अपनी आत्माओं को ऊंचा उठाने में छगाया । 


जैन ऋषियों का कार्य 

जैन ऋषियों ने अपनी आत्याओं को और की तरह केवल मांशी 
ही नहीं, और मी किस किल तरह मांशतें हैं, इसे ग्रौर से देखा मी । 
उन्होंने जो कुछ बलाया उसमें कुछ नया न होने फा भी, सवापन- बिछेशा 
-ह । विज्वनियाँ की तर उन्होंने, कामका्मी हशिक करने की राह में खिल 
दिक्कतों को आते देखा, या जिन आखानिओंँ की मंदद मिछसी भाई, 





उनकी - सीछी-सादी बोली में आते वात्ये सन्‍तान के लिए. लिखकर रखः 
दिया । उन्होंने कमी यह नहीं कक्ष कि अशुक देवता को मान लो, तुम 
तर आओगे। हां, समझाते समझाते अपनी सिद्ध आंत्माओं से यह जरूर 
कहककया कि “देखो ! जब तक तुम हमें पूजते रहोगे या पूजन के लयाल- 
मे रहोगे, तब तक हम जैसे नहीं हो सकोगे । हमें पूजना छोड़ अपने को” 
पूज कर ही इम्र जैते बन सकोगे ।” क्‍या उनके यह थोड़े लफ्ज मुक्ति की 
इजरेदारी और दलाली का खात्मा करने को काफी नहीं हैं !. पैसा, 
दबाखाने की चीजे, सीख तक की मीख मिल सकती है, गुर्नों की नहीं,- 
आजादी की तो कैसे भी नहीं। आत्मा की मंशी हुई द्वाउ्त का नाम' 
ही आजादी है, मुक्ति है। उसकी भीख कौन देगा! मेहनत करों वह 
मिलेगी; मांगी बह चीज जाती है जो अपने में न हो, आजादी तो अपने 
अन्दर ही है, अपनी ही चीज है, मुहृत से उसका रस न लेने से उसकी 
याद नहीं रही और इतनी याद भूली कि याद दिखाने पर भी याद नहीं 
आती । याद भले ही कोई दिछादे, दे नहीं सकता। जैन ऋषि थुद्धि 
करने में विश्वास नहीं करते, शुद्ध होने में विश्वास करते हैं। रामदत्त 
अह्ाहबरूश का आत्मा भांश नहीं सकता, अल्लाहबरुश की आत्मा को 
अक्हबरूश ही मांशेगा । चोटी, जनेऊ, दाढ़ी, तिलक या किसी बाइरी 
रंगसाजी या काटछांट से कोई जैन नहीं हो सकता । जैनों के यहां पैदा 
होकर जाति से जैन भले ही कइलाने लगे, जैन लफ़्ज़ के मानों में जैन 
नहीं हो सकता । जैन बनने की एक ही शर्त है; “यह मान हे, जान 
लो कि हम है और आजाद हो सकते हैं, जैसे ही आपने यह माना 
जाना आप जैन हो गये, ओर जैनों से इज्जत पाने के हकदार भी | जैन 
के ठफजी ब्यने हैं ' जीतनेयाछा था यों सम्रझ लीजिए “जीतने के लिए.. 
तेबारः या जीतने फे लिए चलनेबाज! यानी आज़ादी का सिपाही । जैन, 
चर्म का अर्प हे विपादियाना घर्म । आखिर मोह .की पौज के साइमे- 
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' अड्ड डरने के लिए सिपाही की जरूरत नहीं तो और किस की हो सकती 
है! जीवन को सभी घर्मो ने युद्ध माना है फिर कोई भी, किसी घर 
का माननेबात्य भी सिवाय सिपाही के और क्‍या कहला सकता है. ! 
आजादी किकी की चौज नहीं, नहीं तो चानिया बनकर ही खर्स॑द छेते + 
यहं तो अड डट कर और तन, मन, धन की बाज़ी छगाकर ही मिलके 
बाली चीज है । इसलिए सिपदियाना धमे ही काम आ सकता है बनि- 
याक धर्म नहीं । 
दिक्कतें 

जैनों के समने सबसे घड़ी दिक्कत यह थी कि दुनिया के ज्यादा 
रूुूय यह माने हुए थे कि हस दुनिया का कोई एक बनाने बास्य हैं, 
इतना ही नहीं, वे यह भी मानते थे कि जो, जो कुछ करता है, वह वह 
नहीं करता, ईश्वर करता है । यूं तो यह विचारधारा बड़े काम की चीज है, 
अगर इस धार में बह कर आदमी अपने घमष्ड को तोड़ डाले, औं 
अपनी खुदी फो मूछ जाये, अपनी सारी 'मलाइयों को ईष्वर की दी हुई 
माने । ऐसा करने से तो वह “ नेफी कर छुएँ में झ्ाल.! ताली कश्षबत को 
पूरा करता है, पर उस समय जब जैनधर्म पैदा हुआ, छोग ईश्वर को) 
मानते हुए मी अपनी मलछाहयों को, और अपनी बुराइयों को इंश्वर की 
कराई हुई मान, एक दूसरे फो खाये डाल रहे थे ।- इसतऱिए जैनों की यह 
नई विचारणारा कि : ' ईश्वर दुनिया का बनाने वात्य नहीं है” बहा कर 

गें को आत्मा मांशने और ऊँचा उठने. में लगाया । कुछ भी हों; यह 

विचारकारा बडी आकर्षक साबित हुई और छोग॑ सखभुत् - अपने कके 
संध्कृत करने भें व्था गए, - 
दुनिया फिसने बनाई ? 

घात यहीं तक॑ मी रह सकती थी । यह बोशा जैनों के सिए ' पक 
पएडि कह यह बताये कि आखिर दुनिया किसने बनाई ४ क्‍योंकि बढ़ें-लिखों! 








्डड घर्म और संस्कृति 


रे, मई करते कस्ते तबीयत ऊब जाने से ऐसी वात जानने की सी ऊयरत 
औी। जैसों नें इस सवाल का. जबाब "दुनिया हमेशा से हे! कह कई 
डाक्ना चाहा, पर इससे काम न चत्म | उन्होंने और ज्यादा जनता 
च्याह और जो कुछ ज्यादा बताया गया उसी फी आप “जैन दर्शन? नाम 
से पुकार सकते हैं। इस दर्शन की तेयारी में जो वक्‍त लगा, वह वबत 
आत्माओं के उठने-ठठने के हिसाब से फिजूछ ही गया समझिए, । हां, 
उस समय वह दर्शन डगमगाते और चटपटे इश्तहारों का काम कर गया; 
और काफी से ज्यादा आदमियों को अपनी ओर खींच कर, ऊँचा उठने. में 
छग भी गया । पर सब्र दर्शनों की तरह जैन-“दर्शन भी जैन-पन्‍्य चलाने 
में सहायक हुआ और फिर. ल्योेगों को ईश्वर की जगह उसको मान लेना 
जरूरी हो गया, और आत्माओं को मांशकर आदमियों और जानदारों के 
साथ मिललुछ कर रहना गैर जरूरी । 


जैतों में ईश्वर की दुनिया बनाने बारी बात की जगह लोगों को 
यह खिलाया कि यह चीमें हमेशा से हैं और हमेशा तक रहेंगी । उनकी 
'पद धात मानने में किहानों को ऐतराज नहीं हो सकता था, क्योंकि वह 
प्यूक इंश्वर को (मेझा ते मानते आ रहें थे । कुछ तो ईश्वर, प्रकृति, जीव 
कई चीजे को हमेशा से हैं और इसेशा तक रहँगी मानते दी ये। ,जैलों 
“की यह चीजें हैं: १. जीव, २. पुदूयछ (प्रकृति), हे. धर्म (ऐसी न 
दिखाई देनें काली सफत, जो जीव और प्रकृति को चलने में मदद 
:करती है, खुद चलती नहीं), ४. अथमे (ऐसी न दिखाई देने वाली 
'अकत, जो जीव और प्रकृति को ठहरने थे. मदद करती है, खुद खायती 
नहीं), ५. फाऊ (ऐसी न दिखाई देने वाली ताकत, जो और खबको 
“और अपने आपको भी बदरती रही है। खाछ, दिन, घंटे, घड़ी यद काल 
जे लिहय है, जाछ की आत्मा की। काल की आत्मा तो बदन्व्ने वाली 


सैन अंहन जमेह-जयह जष्ट 


ताकत ही है), ६, आरूश (सबकी जंगह देंने वादी चीज )। कुल्दाँ+९ 
अलीजों से उन्होंने तीनों त्पेक ओर अल्येक की रचना फ्ये पूरा किया। 
ऊैनों ने उस समय की दिक्कतों को दूर करने के लिए और भी 
तरह तरह की क्चारघारा बहाई। और उस समय तरद तरह के फैंके हुए: 
धर्म को मिलाने की कोशिश की और उन धरम के मानने करों की एक 
भाईचारे में बांधने की हिम्मत कीं; क्योंकि बिना उस भाईचोरे के मनुष्य 
समाज सत्र का सब्र ऊंचा नहीं उठ सकता था और सबके उठे बिना कुछ 
के उठने ते वह चीज नहीं मिल सकती थी, जिसे जैन पाना चाहते ये । 


परमात्मा क्‍या ? 

उनकी एक विचारधारा थी: ईश्वर है, पर वह अपने में धुखी 
रहने के सिवा (निजानन्द स्सलीन) दुनिया के बनाने के झंशट में नहीं 
पढ़ता । अवतार बाद उनको अपने काम का नहीं ज॑चा। सीधे सादे 
शब्दों में उन्होंने बताया कि ईश्वर नीचे नहीं उतरता और इस तरह अपना 
पतन नहीं करता । दर श्राणी के अन्दर इंश्वर है और वह माया फा जाल 
तेड़कर, मेरे लफूर्जों भ्रें आत्मा को मांध्कर, आजकल के हरूपाजों में संस्कृत 
होकर, ऊंचा उठता है, और परमात्मा का खेल खेलता है। सार यह कि 
आत्म्रा परमात्मा बनता है, परमात्मा आत्मा नहीं । यह नया विचार मन, 
लगता विचार सिद्ध हुआ । 


ही और भी 

एक तर्क था 'ही' मत कहो भी! कहो, इस ही और मी! के 
भेद ने छड़ते हुआ मत-पन्‍्थों को किसी हृद तक लड़ने से जरूर रोका ।- 
जैनों का कहना हैं कि यह मत कहो कि एक आदमी बेटा ही है, वह अपने 
बेटे का बाप भी है, अपने मामा का भांजा मी है, अपनी बहिन का भाई 
भी । हर चीज अनेक गुर्णों से भरी हुई है । ईश्वर कर्ता ही है, यह मत, 
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ऋष्धों: इंशवर कंतो भी हेशकहों । उनका कईया है कि आदमी>फे अन्दर 
का इंश्वर भी ईश्वर है। भादमी जो कुछ करता हैं वह उसके अन्दर का 
ईश्वर ही तो करता है । इस नाते ईश्वर कर्ता भी है, दुनिय्रा के बनाने के 
लिए एक अछग ईश्वर की बात उनको नहीं जेंची । और शायद उनको 
यों मो नहीं जेंची कि बे जिस ढंग पर मनुष्य समाज को ऊँचा उठाना 
चाहते थे, उसमें इश्वर की दुनिया बनाने वाली आत, और कमों के फल 
देने बालो बात ठीक ठीक नहीं खप सकती थी । | 


समाज की भलाई में व्यक्ति की भलाई 

एक युक्ति थी--बच्चीं को इस बात की बडी जरूरत होती है के 
ज्ञत्र यह. कोई अच्छा या बहादुरी का काम करें, तो माँ-बाप या और कोई 
जुदा बड़ा उन्हें देख रद्ा हो। बच्चों में ही नहीं बड़ों में भी यह आदत 
पाई जाती है। बच्चों में एक आदत और होती है, बह इनाम के छालच 
या ढण्डे के डर से काम करना ; मनुष्य समाज अपनी बचपन की हालत 
में ही नहीं, आज सी इन आदतों से बचा हुआ नहीं है। उसे ऐसे 
ईश्वर की जरूरत थी और है, जो उसे बहादुरी का काम करते हुए देखे, 
और उसकी भलाई का इनाम दे और अपने से मजबूत दुश्मन को सन्ञा 
दे। सुनते हैं, अमरीका के मुल्क को छोड़ बाकी मुल्कों में मजदूर 'विना 
मैट (ओवरसियर ) के काम नहीं करते । अमरीका में अपने ऊपर मेंट की 
तैनाती को मजदूर बुरा समझते हैं। ठीक इसी तरह जैनों को यह बात 
मनुष्य समाज की शान के खिलाफ माल्म हुई कि वह ईश्वर के डंडे के 
अऊ फाम करे या स्वगी-मोक्ष के लालच में आकर (जिसके दरवाजे की 
कुंजी ईश्वर के हाथ मे बवाई जाती है) मले कामों में लगे । इसछिए, 
खैनों ने एक और नया ख्यारू दुनिया के सामने रखा । बह यह कि 
आदमी दूसरों के साथ मलाई कर के हो अपना भल््र कर सकता है; 
अररूत अपने फल आप नहीं खाते औरों को लिखा कर हो फलते-फूछते हैं, 
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आय अपना दूध आप नहीं पी सकती, औरों फ्रो पिछाकर ही संम्दुरुस्त रह 
सकंती दे। आदमी अपने गुणों ले, अपनी सचांइयों से, आप फा्ब्दा 
नहीं उठा सकता; उसे समाज को फायदा पहुँचाने से ही फायदा - होगा.। 
अपनी आत्मा को अपनी मेहनत से आजाद करने में ही आदमी का :मल्यः है। 
यह खयाल लोगों के [दिल में घर कर गया । इंस्वर से घिना डरे या किना 
इनाम की आशा के वे अपने आपको ऊँचा करने में लग गए ।. अपनी 
आत्माओं के मांशने भें इस खयाल ने जादू का काम किया | फूछ के साथ 
काटे की तरह इस ऊँचे खयाल में भी घमण्ड का कांठा आ लगा । इसके 
'लिए. जैनों या उनके धर्म को जिम्मेदार ठइराना, अगर ठीक दी तो 
ठहराइए । 
पुराणों की कथाएं 

एक घुधार था; कथा-पुराणों में ऐसी अनेक बातें थीं, जो विशान 
की कसोर्टी पर नहीं कसी जा सकता थी, और जिनका हो सकता दुनिया- 
दारों की समझ भे असम्मव था; पर वे उन्हीं बातों पर एतकाद रखते 
ये और असम्भव होने के कारण अपने बुजुर्गों के कदम पर कदम रखकर 
नहीं चल सकते ये। आज भी शाम और कृष्ण का अवतार मानने की 
चजह वे उन मुताबिक काम करते से साफ बच जाते हैँ । अयर राम और 
कृष्ण को साधारण मनुष्य माना गयां होता, तो म्रुमकिन है त्लेग उनके 
कदमों पर चलकर बहुत-सी आफतों से बच जातें और औरों को कक्‍चा 
लेते । शायद इसी किस्म के ख्याल से जैनों ने उन सच असम्भव बातों 
की सम्भव ज्याख्या की, जेसे पुराणों में हनुमान जी को हक का पुत्र 
माना गया है, इतना ही नहीं, उनको बन्दर मानकरः उनके पूंछ भी. जोड़ 
दी गई है। जैनों को वह ठीक नहीं जता; उन्हींने उसको यू समझाया : 
इनुमान जी के पिता का नाम पवर्नजय कुमार. था, इसलिए . उसको पकम 
पुत्र भी कहते थे, वे हवा के लड़॑फे'नहीं थे; आदमी से ही पैदा हुए थे! “' 
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की फ्दर थ मानकर उन्हें पानर-ंछी साया। कानरबंश, इक-वंस 
(अकिमारंश ), -मांगशवंदा, कौरा दंड का जिक्र ऋदट जगह है की । 
छहवाकुल ही आनबर फे मामों पर नाम रखे आते हैं। इस ताइ का 
हुंकार थी इणता सुर था, दस सुधार मे भी अनेक को अपनी ओर 
या । ग्रद इसी शत हे कि आब सैनों के पुराण आप ही ऐसी 
अहम्मव- बातों से भरे पढ़े ं। ऐसा म होता तो. आप्यंसमाज के प्रबतेक 
सहमी दयानम्द को अपने सस्वार्थप्रकाश में चार फोस छम्मी-चौड़ी जे_ 
दिखा कर बैदधम का मजाक उड़ाने का मौका न मिल्ता। बहा, 
बिश्यु, महेश को जैलों ने उत्पाद, व्यय, प्रौष्य नामों से पुकारा है। जैनों 
का यह कहना है कि दर चीज हर वक्त बिगइती रहती है, बनती रहती हैं 
और कायम रइती है। जैसे आदमी का बचपन खत्म होता रहता है, 
जयानी जगइ लेती रहती है और पद आदमी ज्यों का त्यों कायम रहता 
६। मिटझी का छौंदा तिगड़ता रहता है, उसका घड़ा बनता रहता है, और 
मिद्ठी ज्यों की तो कायम रहती है.। बस इसी नाश करने बाली ताकत को 
हिन्दू महेश नाम से पुकारते हें, और वैंदा करने वाली को श्क्मा, ओर 
कायम रखने वाली को विष्णु कह कर पुकारते हेँ । इसी तरह और भी देबीः 
देवताओं की सम्भव व्याख्या की । यहां इतना कह देना जरूरी दे कि 
कोई इसे हिन्दूधर्म का खण्डन न समझे। हिन्दू पुराणों में हर बात 
तसवबीरी बोली (चित्रित भाषा) में कही गई है। एक बार मैंने स्वर्गीय 
लोकमान्य तिलक के मुंह से गणेंदजी की शान की तसवीर होनेवाली 
तकरीर सुनी थी ' उन्होंने उसमें गणेशर्जी की सवारी चूहे को विश्लेषण 
(४709 85) से सुझूला की थी। उनके मनुष्य के देह पर हाथी के सिर के 
रखे जाने को समन्वय (597006535) बताया था, इल्यादि । उनका कहना 
था कि शान विश्लेषण पर सवार है, और विश्लेषण के माने काठ काढ 
कर देखना हैं । चूहा दर चीज को काटता है, गणेशजी की सवारी चूहा 
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रक्‍्खा गया, इत्यादि । आज उसी जैनघर्म में अनेक देवी-देवता खड़े 
हो गए हैं और उसी तरह पूजे जाते हैं, जिस पूजने को शुरू के जैनों ने 
ओरों से रोका था। इस सुभार के रूयाल ने अपना काम खूब किया और 
झाखों-हजारों को दहीं तो सैकड़ों विद्वानों को कथा-पुराणों फो नया रूप 
देने में लगा दिया + 

एक नई खोज : दर्शन की एक और बात जो उन्होंने दुनिया के 
सामने रक्‍्खी वह थी “कुछ नहीं से कोई चीज पैदा नहीं हों सकती और 
जो है, उसका नाश नहीं हो सकता ।” सिर्फ शक्लें बदलती रहती हैं । 
इस बिचार में शूल्यदाद का खण्डन है। पर वास्तव में झून्यवाद शून्य 
का अर्थ 'कुछ नहीं! न लेकर सूक्ष्म अर्थ लेता है। जैसे दवा इमारी 
आंखों के लिए. शून्य हो सकती है । जीवात्मा तो हमारे लिए हर तरह 
शूम्य ही है। पर यहां शून्य का मतलब सिवाय सूक्ष्म (लतीफ) के और 
कुछ नहीं हो सकता । 

एक गहरी डुबकी: आत्मा के मांझने यानी आदमी के सुसंस्क्रत होने 
में सब्च से जरूरी चीज हैं खुदी का मिटाना' । खुदी मेरे-तेरे पन का एक 
नाम है। मैं '४' हूं, यद चीज मेरी है, तू त्‌' है, यह चीज तेरी ह, 
यई विचार जितना जिसमें कम है, उतना ही उसझा आत्मा मझ्ना हुआ 
है। मंक्षी हुई आत्माएं कई एक-सी मिक् सकती हैं, पर वे बाइरी बतःब 
में एक-सी नहीं पाई जावेंगी । मंज्ञी हुई आत्मा मी हर समय अर्ताब में 
एक-सी नहीं मिलेगी । खुदी की फमी ही मनुष्य की संस्कृति का माप 
है। छुदी को ही भोह, कहते हैं । गुस्सा, घमण्ड, छाल, कपट यह 
चोजे मोइ की जढ को सोचती हें । गुस्सा, घमण्ड, छारूच, कपट की 
चाण्डाल-चौकडी पर जैनों ने बहुत विचार किया हे । उनकी विचार 
विद्या ( १00घ६४(४०४९०००७ ) इस चांडाल-चौकड़ी की कमी पर निर्भर है; 
हिंसा की जड़ में भी यही चाण्डाल-चोकडी रहती है । दिला आत्मा का 
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विमाव (विकार ) है। स्वमाद प्रेम है, हिंसा प्रेम का विकार है । चाण्डाल 
औफड़ी में से कोई भी आत्मा का स्वमाव नहीं । आत्मा का स्वभाव है क्षमा 
(माफी) । गुस्सा क्षमा का विकार है। आत्मा का स्वभाव है समता। घर्मड 
समता का विकार हैं। आत्मा का स्वभाष है ऋजुता (साफदिली), कंपट 
ऋजुता का विकार है; इत्यादि | ऊँसे ठंडा पानी आग्र के साथ मिलकर 
आदमी को जला सकता है। इसी तरह प्रेम खुदी के साथ मिल, क्षमा 
खुदी की गोद में थेठ, साफदिली खुदी की सुदबत पा समाज और 
आदमी दोनों ही को खुदा के रुतने से गिरा कर मामूली आदमी ही नहीं 
जानवर बना देते हैँ। चाण्डाल-चौकड़ी के कम होने या काबू में होने से 
दिला घटती जाती है और प्रेम बढ़ता जाता है। कोई जानदार पूरा हिंसक 
कहीं नहीं मिल सकता । आफ़रिका के आदमखोर अपने बर्च्चों को नहीं 
खाते । जानवर भी ऐसा नयों करते। जिसमें जितने दर्ज का प्रेम है, 
उसमें उतने ही दर्ज खुदी कम हो चुकी होती है । अहिंसा (प्रेम) खुदी 
की कमी का नतीजा है। खुदी को कम किए बिना जो अहिंसा पाई 
जाती है, बह कायरता को छिपाने के लिए द्ोती है। इसलिए वह कायरता 
ही है। उस का नतीजा मी वही होगा; जो कायरता का होता है। जैनों 
की अहिंसा भी जैन कुल में पैदा होने से उनके पीछे लग गई है। वह 
खुदी को मिटाएं बिना अहिंसा का नाटक खेलते और बदनाम होते हैं । 
अहिंसा में एक बड़ी कमी है, वह खुदी की कमी को भी बताती है और 
कायरता की ढाल भी बन जाती है। इस तरह की कमी ऊपर बताई हुई 
पांचों सचाइयों में है। आह्षसा धर्म नहीं है, किन्तु घर्मात्मा की पहचान 
है। धर्म है प्रेम, धर्म हे खुदी का मिटना और परम फ्स है आत्मा का 
खुदी से बेलौस होना । धर्म का अर्थ स्वभाव है। आत्मा का स्वभाव में 
होना ही परमात्मा बनना है | 
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स्वाघीनता प्रेम: जैन कहते हें सारी आत्माएँ! आप हीं अपने को 
मांझने में लगी हुई हैं, उसके समझने के लिए जैनों ने क्या मान रक्‍्खा 
है, थोड़े भ॑ जान लेना जब्री है। 

जगत में चार और केवल चार तरह की चीजें मिलती हैं :--- 

(१) हमेशा से हैँ और हमेशा तक रहेंगी, जैसे जीवात्मा । 

(२) हमेशा से हैं, पर हमेशा तक नहीं रहेंगी, जैसे जीव और 
-कर्म-सम्बन्ध | 

(३) हमेशा से नहीं हैं, पर हमेशा तक रगी, जैसे किसी एक 
जानदार की मुक्ति-आजादी । 

(४) जो न हमेशा से है न हमेशा तक रहेंगी, जैसे किसी जानदार 
का अपने साथ बाधा हुआ कोई एक कर्म | 

जीवात्मा के साथ कर्म हमेशा से बंधा हुआ है। हमेशा से हर 
जीव इससे छूटने की कोशिश में है। दरणछत ऐसे जानदार हैं, जो अपने 
छुटकारे की कोशिश में कोई खास हिस्सा नहीं के सकते, इसलिए उनमें 
जो जान है, उसको जैन “कर्म-फल चेतना? के नाम से पुकारते दें। बाकी 
कीड़े मकोड़ों से लेकर आदमी तक की जान “ कर्म-चेतना ” कह्दी जाती है, 
क्योंकि बद् अपने छुटकारे में अपनी मेहनत भी लगाते हैं । मुक्त आत्माओं 
की जान का नाम है 'शान-चेतना' क्योंकि छुटकारे के लिए, कुछ नहीं 
करना; वे आजाद हो चुके हैं । 

जैन धर्म मनुष्य के बाहरी बर्ताव से अन्दर की जांच नहीं कशता, 
यह तो सिर्फ यही बताता है कि अन्दर विचारों के बदलने पर बाहरी 
चताबों में बदछाव होना जरूरी है । मिसाल के लिए जैनघर्म के; मुताबिक 
उस आदमी की, जिसके अन्दर देश की आजादी का समुद्र लहर मारने 
ऋूगा है, पहचान यह है: 
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आठ अडू्ु 

(१) उसकी देश की आजादी में कोई शक न रहेगा और न किसी: 
तरइ का डर रहेगा । 

(२) बह अपनी देश सेवाओं का बदछा न चाहेंगा, न सेवा का 
बदला तेवा से, न घन से, न ताराफी और प्रसिद्धि से । 

(३) वह कभी अपनी डींग न हाकेमा ओर न मुल्क की खिदमतः 
करनेवालों की बुराई करेगा | 

अपनी कमियों को छोगों के सामने रखने में उसे जथ भी शिश्नक 
न होगी, पर औरेों की कमियों को वह छिपायेगा और छिपाने की पूरी 
कोशिश करेंगा । े 

(४) कोई मुल्क की खिदमत करनेबाछा यदि आजादी में शक 
करने लगे और गिरने लगे, तो वह उसे समझायेगा, उठायेगा और फिर 
काम में लगा देगा । 

(५) उसे किसी से नफ़रत न रहेगी और बीमारों की सेवा करने 
में तो उसे मजा आने लगेगा । 

(६) देश को गुरुमी में डालनेवाली कोई बात उसे न रुचेंगी- 
और कितना ही बड़ा लालच उसे आजादी की यह से न इटा सकेगा ' 
यहां तक कि उसके मुल्क को गुल्यमी में डालनेबाले ईश्वर कों मी उसका! 
सिर न झकेगा; अगर ऐसा कोई ईश्वर हो । 

(७) प्रेम का बह पुतला होंगा। सोरे देश सेबक और देश- 
बालियों के बीच उसका वही रिश्ता होगा, जो गाय और बछड़े के ब्रीच 
होता है । ह॒ 

(८) बह कोई ऐसा कास न करेगा, जिससे उसके देश की शान 
को बच्च रुगता हो | देश की शान को बदानेवाले छोटे से छोटे काम में. 


जैन मंझन जगह-जगह थे 


* बह खुशी से दारोक होंगा ओर उसका पूरा आनन्द उठायेगा। जैनों ने 
थह सब पहचानें बताकर भी साफ कट्ट दिया कि मुमकिन हो सकता दे 
"कि यह सब्र बातें एक आदमी में हो और वह आजादी का एतकाद म 
- रखता हो । उन्होंने इस मामले को यहीं नहीं छोड़ा, वे और आगे बढ़े 
और यह जानना चाहा कि आखिर यह आजादी की लहर किसमें क्यों 
डठती है ! और क्यों किसी में थोड़ो देर और किसी में हमेशा तक 
- रहती है । 
यहां यह बता देना जहूरी है कि उनका कामयाबी का बताया हुआ 
रास्ता हर कामयात्री के छिए काम आ सकता है, चाहे वह मुक्ति पाना हो' 
चाहें मुल्क की आजादी हो, चाहे व्यापार है और चाहे डाका डालना 
हो । जैसे रुपये से जहर और अमृत दोनों खरीदे जा सकते हैं। ठीक 
उसी तरह इस कामयाग्री की कुंजी से आजादी और बच्नांदी दोनों के ताले 
खोले जा सकते हैँं। यह खोलनेबाले की तजत्रियत पर निर्भर है । 
चार कषाय (चाण्डाल-चोकड़ी ) 
आजादी की रूहरें, उनका कहना है दो तरह से उठती हैं। एक 
अपने आप, दूसरी किसी के जोश देने से। अपने आप उठी हुई छहरें, 
हमेशा नहीं तो अक्तर कायम रहती हैं। जोश देने से उठी लहरें, अक्सर 
नहीं तो कभी कभी हमेशा रहनेवाली होती हैं । इतने से भी पढ़नेवाल्लों 
की तसही न हो सकेगी और वह कुछ और जानना चाहँंगे। जैनों की 
खुद तसह्ी नहीं हुई। वे और अंग्रे बढ़े और इस नतीजे षर पहुंचे कि 
जिसने गुस्सा, घमण्ड, लालच, कपटवाल्यी चाध्डाल-चौकड़ी पर किसी दृद 
“तक काबू पा लिया है, उसमें उठनेवाल्ती आजादी की रूहर देर तक रहने 
-बाली होती हैं । और जिनके यह चाण्डाल चौंकड़ी भिल्कुछ काबू में नहीं 
-आई, उनकी आज़ादी का जोश सोडावाटरी उफान जैसा होता है। जोर 
सके आन्दोलन में केवल बरसाता मेंढक की तरह बेशमार देशभक्त पैदा हो 
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जाते हैं वा किसी नए. चरर्काले-मटकीले धर्म के बेशमार मक्त बन बेठते 
है। उन्होंने इस चाष्डाल-चौकड़ी के चार दज कायम किए; उनके 
अनुभव ने उन्हें ऐसा करने पर मजबूर किया । बेहद गुस्सा, जिसके रहते” 
हुए कोई इन्सान किसी अच्छे काम में लगता ही नहीं। बेहद गुस्सा” 
करनेवाले आत्महत्या (खुदकुशी ) कर ढेना खेल समझते हैं । दूसरा दर्जा 
बहुत गुस्सा, जिसके रहते हुए फज पूरा नहीं किया जा सकता । फिर' 
बह फरज किसी किस्म का क्यों न हों। तीसरा दर्जा मामूली गुस्सा. 
जिसके रदते हुए. अपने अन्दर की ताकत का अन्दाजा नहीं लग सकता. 
और इस वजद्द से वह इतना ऊँचा नहीं उठ सकता, जो दूसरों को राहता" 
बता सके । चौथा दर्जा मीठा गुस्सा, जिसके रहते आदमी आदमी रहता 
है और दुनिया से रिश्ता बना रहता है। इसको गुस्सा न कद कर माफी' 
का नाम दिया जाए तो बेजा न होगा । यह गुस्सा न मिट सकता हे न, 
मिटाने की कोशिश करनी चाहिए । ये चार दर गुस्से की तरह, घमण्ड, 
लालच, और कपर के भी समझ लेने चाहिए। चौथे दर्जे में धमड 
स्वामिमान कदटलाता है, कपट सादगी बन जाता है, छाछूच प्रेम में तत्र- 
दील हो जाता है । दर्ज कायम करके ही वे चुप न रहें और आगे बढ़े,. 
और इस नतीजे तक पहुँचे कि खुदी की कमी से ही चाण्डाल-चौकड़ी . 
आप कमज़ोर होती चली जाती है; और प्रेम के बढ़ने से करत्तेब्य पालने 
में मजा आने लगता है । धीरे घीरे खुदी बिछ॒कुलछ मिट नहीं जाती तो 
मिटी-जैसी हो जाती है। और चाण्डाल चौकड़ी मीठी चौकड़ी बन जाती ' 
है। ऐसी आत्माएं ही गुराम मुल्कों को आजाद करने, धर्मों की स्थापना। 
करने ओर करोड़ों को सचे रास्ते पर लगाने में समर्थ होंती हैं । 
जैन मेझन या संस्कृति 

जैमों के बड़े बड़े सन्दिर, कुछ कुछ जैनों का खास तरह का तिलक, 
उनके कुछ साधुओं का तिल्कुछ नंगा रहना, कुछ का सफ़ेद या पाले कपड़े. 


जन मंझन जगह-जगह ५५ 


पहनना, उनका रात में न खाना, छान कर पानी पीना, झुंछ का नंगी 
मूर्तियों का पूजना, कुछ का उर्न्हं कपड़े पहनाकर यूजना और कुछ का 
मूर्तियों से दूर भागना इत्यादि, जैन संस्कृति नाम से पुकारने में कम-से-कम 
मेरी इच्छा नहीं । भले ही कुछ जैन या अजेन विद्वान उसे ही उनकी 
संस्कृति समझते हों । अगर जैन संस्कृति नाम से किसी को पुकारना जरूरी 
है हो, तो वह हो सकती है सारे दिन्दुसान पर, और आज कछ सारी 
दुनिया पर अहिंसा की छाप । क्योंकि अहिंता एक ऐसा धर्म है, जो 
आत्माओं के माझने और ऊंचा उठाने में बहुत बड़ा हिस्सा लेता है । 
जैनों के अन्तिम तीथंइर महाबीर स्वामी के बाद मारतवध में जितने मर्तों 
का प्रचार हुआ, उनमें से शायद ही किसी ने अहिंसा की अवदेलना करने 
की हिम्मत की हो । बौद्धघम का भी अहिंसा पर जोर था। पर जहां 
जहा बौद्धधर्म फैला, वश अहिंसा की जगह घोर हिंसा ही फैली हुई 
दिखाई देती हैं। इसलिए यह तो नहीं माना जा सकता कि हिन्दुस्तान 
पर छगी अहिंसा की छाप में बौद्धघर्म का भी हिस्सा हैं। जन आज 
ढाई हज़ार वर्ष के बाद भी मास न खाने के लिहाज से अध्दिंतक बने हुए, 
हैं। कुछ उंगलियों पर गिने जाने वालों को छोड़कर भेन, इिन्दुस्तान ही 
नहीं, दुनिया के किसी मांग में रहें, मांस न खाने वालों को नैनधर्म के 
अर्थों में पूरा अद्विंतक तो नहीं मानता; मैं तो पहले ही कह चुका हूं कि 
अद्दिंतक व६ ही हैं, जिसकी आहिसा! मोद की कमी का, नाश का नतीजा 
हो, न कि कायरता की ढाल यथा समाज के मय का परिणाम । शरात्र, 
जो अक्छ को मैछा कर या मिटाकर अक्सर हिंसा का सबब बन बैठती ई, 
उसते भी जैन ऐसे ही बचे हुए हैं, जैसे मांस-मक्षण से । आत्मा के ऊंचे 
उठने में शरात्र से बचना भी बहुत ज़रूरी है और इस लिह्वज से जैनों मे 
आत्माओं के भांझने भें यानी मानव संस्कृति को आगे बढाने मे और धर्मों 
की अपेक्षा शायद ज्यादा काम किया है। 


५९६ भर्म और संस्कृति 


गुलामी का इलडाम 

इस गुल्ममी से दबे हुए हिन्दुस्तान, में कुछ समझदार लोग ने एक 
नई आवाज़ उठाई है, वह यह कि जैनों की अहिंसा ने मुल्क को हिजड़ा 
अना दिया, और छडाई के काम का न रखकर इसको दूसरों का गुलाम 
भ्ना दिया। मैं उनका वडीछ बन कर इसका जवाब न दूंगा। हां, इतना 
जरूर कटह्ूँगा कि चोंदह लाख जैनों के रहते मुल्क अगर गुल्मम है, तो 
उनकी अ्िसा जिम्मेदार हो या न हो वे जरूर जिम्मेदार हैं । जिनके बढ़े 
बड़ों ने प्रकृति की गुलामी को भी बर्दाश्त नहीं किया और ईश्वर की 
गुलामी का भी खेड़न किया, वे क्‍यों और कैसे इस गुलामी को वदाइत केर 
रहे हैं? ये तो हिंसावादी यूरोप के सारे मुल्क गुलामी में फंस गए, हैं, 
ओर वहां हिंसा गुलामी का कारण नहीं मानी जाती, वैसे ही अहिंसा भी 
गुलामी का कारण नहीं हो सकती । अगर अहिंसा को गुरझमी का कारण 
बहस के लिए मान भी लिया जाए, तत्र भी मुझे इसमें हिंसा पर अहिंसा 
की ही जीत दिखाई देती है। चौदह लाख की अहिंसा भारत को गुलाम 
बनाए है ओर पोने चालीस करोड़ से ज्यादे आदमियों की हिंसा उसके दूर 
करने में असमर्थ है ! क्‍या इससे यह नतीजा नहीं निकछता कि एक 
अद्दिंतक की अह्विसा का काम दो सौ पचासी हिंसक हिंसा से नहीं मिटा 
सकते। अहिंसा को गुलामी का कारण बताना ऐसा ही होगा मैंसे अहिंसा को 
हिंसा का कारण बताना । जैनधर्म के अनुसार गुद्यमी हिंसा है । गुलाम 
बनाने से गुलाम बनना कहीं बड़ी हिता है । मैन लफृज़ जिन से बना है । 
जिन जितू घातु से चना है, जिसका अर्थ है जीतना । जैन का अर्थ हुआ 
जीतनेबारा । फिर न मालूम केसे जैनघम को लोग गुछामी का कारण 
बना बैठे ! यह हो सकता है कि किसी धर्म के अनुयायी किसी मुल्क में 
बड़ी संख्या में रहते हुए भी कायर बन जाएं. और मुल्क को गुलाम बना 
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जैठे, पर इस बजद से उनके धर्म को उस गुल्ममी का जिम्मेदार बता देने 
में बतानेवार्लों का दी नुकसान होगा, क्योंकि वह अपनी इस मनमानी 
खोज के भरते असली कारण तक नहीं पहुँच सकेंगे, और अपने को धोखा 
न देकर आनेबाली सम्तानों को भी धोखे में रखेंगे । उनकी लिखी हुई 
किताब अगली सनन्‍्तानों के हाथ में पढेगी और वद्द घोखे में रहंगे । यह 
चात किसी से छिपी हुई नहीं हे कि ने पढ़ेनलिखों का हर अनोखी घटना 
न्‍का कारण इंश्वर मान बैठना विशान की तरकी में बड़ी रुकावट डालता 
आया दे, डाल रहा हे और . डालता रहेगा। विश्ञानी किसी मनुष्य की 
समझ के लिए. असम्भव घटी हुई घटना को ईश्वर की की हुईं न मानकर 
उसके कारण की खोज मैं लगता है और ढूंढ भी निकलता हैं। भें उन 
बिशानियों से, जो अहिया या जैनघर्म को हिन्दुस्तान की गृलामी का कारण 
बताते हैं, यही विनय प्रार्थना करूंगा कि अर्दिसा और जेनघम हिन्दुसान 
की गुल्यमी के बहुत दूर के ननिमिच कारण भले ही रहे हों; पर मुझुय उपादान 
कारण कुछ और हीं था, बह उसे जानने की कोशिश करें । 

यहां जैनों की द्विंखा-आरधिता का थोड़ा-्सा जिक्र कर देना जरूरी 
मादूम द्वोता है । यह पहले द्वी कह्टा जा चुका है कि जैनघर्म अन्दर की 
तरकी के आधार प्रर बाहर के व्यवहार को मानता है । वह आहर से--- 
चाल चलन से--अन्दर की तरकी का फैसछा करना धर्म के. लिए घातक 
समझता है। उसका कहना है कि ऊंचे दर्ज का युहस्थ अगर दिसा छोडने 
-में तरक्की कर सकता है, तो सिफ इतनी कि वह जान बूझ्कर अपने पेंड 
मरने या अपने और अपनों के तन पोषण के लिए टिंसा न करे । इस 
हिंसा का नाम उसने संकत्पी हिंसा रक्‍्खा है। सिर्फ़ इसी किस्म की हिंसा 
-से ग्रहत्य बच सकता है। अब रही इस तरह की हिंसा जैसी चलने-फिरमें 
“खाया बनाने वगैरह में होती है, या खेती जैसे व्यापारों में होती है, या 
प्पेसे कामों भें जैसे अपने पर इमल करते हुए शोर का मुकांबल। करने में 
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या घर पर चढ़ आए डाकू को मार भगाने में, या अपने मुल्क को गुलामः 
बनाने के लिए आनेषाली दुश्मन की फौजों को मिटा देने में होती है; 
उसको बढ नहीं छोड़ सकता । अगर वह छोडता है या छोड़ने का बत 
छेता है, तो वह अपनी कायरता को छिपाने का ढोंग रचता है, बा अच्छी 
मीति का दूरन्देशी से पालन करता है, जितसे वह किसी अच्छे समय पर 
अपने धर्म का ठीक ठीक पालन कर सके, जैसा पाण्डवों मे द्रौपदी की 
साड़ी खींचे जाने पर शान्त रहना ही टीक समझा और वक्त पर युद्ध-शषेत्र 
भे उचित घर्म को निभाया। ऐसी ऊपर बताई हुई तीन तरह की 
अह्विताओं का नाम आरम्मी, उश्योगी और विरोधी रक्‍खा है । मेरे खयाल 
से पाठकों के लिए हिंसा के सम्बन्ध में इतना काफी होगा । जैनचघर्म 
कायरता को हिंसा से बहुत नीच समझता है, वह मैदान में लड़कर मरने 
वाले को स्वर्ग भेजता हे, लेकिन २४ घम्टे धर्म में छगे हुए कायर को 
स्वर्ग से बंचित रखता है। हों, सबसे बड़ा रुतबा मुक्ति (निजदेसजदी 
वह मेदानजंग में मरने मारनेवाले को नहीं देता। बह रुतबा तो उस 
बद्वादुर अद्िसक के लिए ही दे, जो मुहम्मद साइबर की तरह तीर कमान 
से सजे होने पर भी, दुश्मन के तीर से दांत हूडने पर भी, किसी पर 
हाय नहीं उठाता | जनों के चौज्रीस महापुरुषों (तौयथेडरों) में पांच को 
छोड़कर और एक तरह बाकी सब विवादित थे; राजकुल में जन्मे, राज्य 
किया, लड्ढाईयां लड़ी, और बाद में मुक्ति हासिल की | 
सात तत्व 

जैनों ने बड़ी तपस्या के बाद अपने पर आजमा कर लोगों के लिए 
एक तरीका निकाला, जिससे उन्हें अपनी आत्माओं के मांशने के लिए 
तैम्थार होते मैं ज्यादा सोचना न पड़े । उनकी यह बडी ख्वाहिश थी कि 
आदमी जल्दी ही देवता बन जाय | सुपरमैन (5०७४7छथ) के पैदा होने 
की बात आजकल यूरोप में मी चल पड़ी है; सुपरमैन का अर्थ देवता होता 
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है! इस तपस्या का मतलब था कि मनुष्य शान्ति से रहता हुआ उस 
अनन्त शक्ति का पता लगा ले, जिससे वह अनन्त सुख पा सके 4 उनके. 
बताए हुए तरकि से जैन ज्यादा फायदा न उठा सके। शायद उसकी 
बजद यह रही हो कि अभी समाज का आत्मा इतना ऊँचा उठा द्वी न था 
कि वह उसे अपना ले। सफलता, कामयाबी, आजादी या मुक्ति हासिल 
करने के लिए नीचे लिखे सात तत्त्व दिए. जाते हैं, जो उनकी तपस्या क॑. 
पछ थे--- 

(१) स्व (यानी खुद, जीव ) 

(२) पर (यानी गेर, प्रकृति ) 

(३) पर के आने का राघ्ता 

(४) पर से अपनापम 

(५) पर के भाने के रास्ते को रोकना 

(६) पर से अपनेपन को कस करना 

(७) आजादी ( मोक्ष, मुक्ति ) 

इन तत्तों को समझाते हूए. उन्होंने बताया कि आजादोा के लिए 

सबसे जरूरी चीज़ है एतकाद (विश्वास), जिसकी वनद् से आजाद दोनें, 
की लगन पैदा होती है, जिसके जोर से अज्ञान का पर्दा मिट नहीं जाता,, 
तो फट जहूर जाता है; और उस फटे हुए हिस्से से छगन वाले को अपनी 
असलियत का पता लग जाता है। इसकों आप आत्मदर्शन समझ लीजिए, 
इस दर्शन से उसमें एक बेचेनी शुरू होती है; इस भेचैनी को आप इलहामः 
कह सकते हैं । इस बेचैनी के बाद शान के भंडार का दवोजा खुलता है,. 
जिससे बह अपने एतकाद के मुआफिक शान पाकर आजादी हाहिल करने 
की कोशिश में लग जाता दे ! कहने लिखने में देर लगती है, असल मे 
एतकाद, शान और काम सत्र एक हीं साथ शुरू होते हैं । यह खबर एक हीः 
चीज के तीन नाम हैं । इसके बाद ऊपर बताई हुई सातों बातें अपने 
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आप उसको याद हो आती ६; और वह समझने लगता है कि मेरी गुलामी 
का कारभ मैं हूं, गेर नहीं। गेर दूर के सब्र सके ही हों, पर असली 
सब्र मुश्त में ही हैं। मुल्की आजादी के रूयारू से गैर हमारे मुल्क में 
'रहते हुए, हमारी गुलामी का कारण नहीं बन सकते; अगर हम उन्हें अपना 
' बनाकर उनपर जरूरी कामों के लिए. भरोसा करना छोड दें। आर्थिक 
'( इकठिसायी ) आजादी के झ्याछ से औरों का रुपया हमारी दुकान में 
'जमा रहने से हमारी दुकान गुलाम नहीं है; लेकिन उसे अपना समझने से 
“दुकान गुर्मम ही रहेगी और दिवालां निकालने का शक बना रहेगा । 
अचाल-चलन की आजादी के ख्याल से गुस्सा, घमण्ड, लालच, केपट 
चाप्डाल-चोकड़ी इमे नुकसान नहीं पहुंचा सकती अगर इम अपनी आदत 
का हिस्सा न मान छें। 


इन्हीं तस्‍्वों के आधार पर जैनों ने एक वहा कर्म-शाख्र स्व डाला 
“है, जिसमे आजादी या मुक्ति हासिल करने का तफसील के साथ जिक्र है। 


“विकरमवाद 

असकों आप विचार-विशान किए, अनासक्ति योग कहिए, निष्काम 
"कर्म-शा्त्र कद्िए, जो भी कहिए पर यद आत्मा को माझने में बड़े काम 
की चीज है, और वैसा ही बना रहेगा 


जैनधर्म इतर को कर्ता न मानने की वजह से पुरुषार्थ का पुजारी 
हो गया है। जैनमर्म को पुस्षाय-घर्म के नाम हे पुकारना बेजा न होगा। 
उसका एक पक वाक्य आत्मनिर्भरता से भरा पड़ा है। वह आत्मबादी 
भोर परमास्मबादी होने के नाते आर्तिक है सही, पर पुरुषार्थ की विचार- 
चारा में बहकर पक्का नास्तिक जचता है, कुछ उसे नास्तिक कहते भी हैं ! 
उसकी बिचारकारा में धमण्ड के फेन दिलाई देंगे; पर वे घमण्ड के फेस 
सेवा के जल से बने हुए मिलेंगे । उसका गुस्सा क्षमा के रण भें रंगा 
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हुआ; उसका छालच उदारता के आसन पर बैठा हुआ; उसका कपट 
साफदिली में डूबा हुआ मिलेगा । यह बात मैं आजकल के जेनीं के लिए. 
नहीं कह रहा, यह तो उस साहित्य के आधार पर कह रहा हूं, जो जैन. 
अन्धों भें भरा पड ऐ, जेसे-- 

मेगलमय मंगलकरण, वीतरांग विशान । 

नमो ताहि जाते मए. अरइंतादि महान्‌ ॥ 


इस दोहे में अरइत को नमस्कार न करके वीतराग-विशान 
(5०१०९ रा 70-४४८४7८४६ ) को नमस्कार किया गया है। इस घमण्ड . 
में सिदास है, विनम्नता है, सच्चाई की छगन है यह घमण्ड है ही नहीं । 
अरहंत 

पाठकों के लिए जैनों का अरहंत हाब्द समझ ' लेना जरूरी है ।) 
ब्ौद्धों का अरहंत शब्द यही अथ रखता है। आजकल के जैन अरदत 
शब्द को बहुत बड़ा समझते हैं; हिन्दुओं के ईश्वर का स्थान जैनों में अरहत . 
को ही दिया गया है। जैन शा्त्रों की रू से अरहेत यानी अनासक्तियोंग 
में कामिल या घुदी से बरी या निष्काम कर्म करने में निरन्तर तत्लीन |! 
आजकल के जनों का कटना है कि आजकल इस दुनिया में कोई अरदईंत 
नहीं हो सकता, पर जैन शासत्र उनकी इस माम्यता की ताइद करते नहीं 
जचते । अहरंत दोना आसान नहीं तो मुश्किल भी नहीं है; असम्मव तो हो - 
ही कैसे सकता है। महावीर स्वामी (जैनों के अन्तिम तीर्थइर ) और बुद्ध 
भगवान दोनों एक ही वक्त में ये; एक दूसरे को अरहइत कहकर घोलते ये | 
उन दिनों अरइंत शब्द ऐसे ही रिवात्र में था, जैसे आजकल भगवन्‌। , 
अद्षत लुपज कब से इतना डरावना बन गया, इसका पता नहीं । 


ऊपर का दोदा डेढ़ सौ, दो सौ वर्ष से ज्यादा पुराना नहीं है। 
इससे पता लगता है कि सौ डेढ़ सो वर्ष पहले तक जैनों में पुरुषा्थी और . 


धर घर्म ओर संस्कृति 


आयतन्त्र विचारक ये । हैं तो अब भी पर पहले की तरह उन्हें जैन समाज 
ऊ चह स्थान नहीं मिलता, जो पहले मिलता था| 

आइए अब उनका विचारबाद देखिए ! ु 

जगत के सब्र जानदारों के विचार चौंदह दर्जों में बटे हुए हैं। वह 
दर्जे ऐसे नहीं ह जो कम ज्यादा न किए जा सकें। काम इन चोदह से 
भी चछ सकता है। वे हैं-- 

१४ गुणस्थान 

(१) जड़ मूखल--इस भ्रेणी मे वे सब जानदार शामिल हैं, जो 
'कभी अपनी आजादी की बात नहीं सोचते; गुठामी और आजादी की 
तमीज भी नहीं कर सकते । इनमें एक इस तरह के हैं, जो कमी आजादी 
की नहीं सोचेंगे, और दूसरे ऐसे हैं जो एक न एक दिन आजादी की राह 
चले॥ और उसे पायेंगे मी । 

(२) गिरने दी हारत भें---इस दज में वे सत्र जानदार आते हैं, 
जो एक या कई बार आजाद होने की कोशिश कर चुके है; लेकिन फिर 
उससे गिरकर जड़ मूखे बन गए, €ं। इस दर्ज में कुछ सेकण्ड हो रहना 
होता है। पहले दज में कोई नहीं आता। अगले तीसरे दर्ज से ह्दी 
मिरकर आता है | 

(३) ढुल्मुल यकीन--इस दर्ज में वे सत्र आते हैं, जो आजाद 
होने के लिए. उठे पर अब उन्हें शक होने लगा इम द्ष में अगले 
चौथे दर में से मिर्कर ही आया जाता है| 





(४) आजादी की लगन वाले--इस दजे में सर आज़ादी की लगन 
बाले शामिल हैं। इस लगन का जिफ ऊपर हो चुका है। इस दर्ज के 
लोग दूसरों को कुछ करते घरते नहीं दिखाई देते आजादी के सम्बन्ध में 
5 अन्दर हा अन्दर झुछ करते रहते हैं। क्‍योंकि पहले दर्ज में आना 
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होता ६; इसलिए इसकों दूसरा दर्जा भी कह सकते हैँं। इस दज में 
आने के छिए वो अन्दरूती तबदीलियां होती हैं बे यह ईैं--खुदी यानी 
मेरे तेरे पन का कम होना और चांडाल चौकड़ियों.में से बेहद गुस्ते, गुरूर, 
चबगैरा का दब जाना या मिट जाना । 


(५) करतंब्यशील (फर्जशिनास )--हस दर्ज में वे सब मनुष्य 
शामिल हैं, जो आजादी के लिए कुछ न. कुछ करने में लग गए हैं। बे 
कह समझ गए हैं कि उनका मुल्क के लिए, सोसायटी के लिए, मां-बाप के 
लिए, बुजुगी के लिए, क्‍या फर्ज है । काम करने के लिहाज से इस दर्ज के 
र्थारह हिस्से और किए गए, हैं, उनका यहां जिक्र नद्दीं किया जाएगा । वे 
सिर्फ इस बात को बताते हैं कि इस दर्ज का आदमी किस किस तरह खुर्दा 
को भिदाता हुआ, निष्काम कर्म करता, हुआ, अन्याय के मिटाने और 
सचाई के कायम करने में लगकर सोसायटी दी खिदमत करता है । इस 
दर्जे में रहकर आदमी समाज सेवा में काबिल हों जाता है और इस काबिल 
हो जाता है कि वह औरों को राह दिखा सके । 


(६) आलस्य--इस दर्ज में बह सब आदमी शामिल ४, जो सातवें 
दर्ज में पहुंच चुके हेँ। पर आराम लेने की गरज से थोड़ा दम लेते हें । 
पांचवें दर्ज से इस दर्ज में कोई नहीं आता; यह सातवें दर्ज वालों की 
आरामगाह दे; पर कोरी आरामगाद नहीं, बह इस दर्जे में रह कर अपने 
काम की तैयारी करते हैं| असल में इस दर्ज में आने का सारा सबब शेता 
है खुदी के ख्याल में कुछ गड़बड़ी का होना । सातवें दे में रहकर वह 
खुदी को भूले हुए रहता है । जहां खुदी की ओर छयारू गया और छठे 
दर्ज में आया | 


(७) निराल्स--इस दर्जे में वे लोग शामिल हैं, जो कर्तव्य-कर्म 
में कमाल सखते हैं । यह बड़े ऊंचे दज के स्मेम होते है। इनसे आत्म- 


3 
हि 


घ््ड घर्म और संस्कृति' 
शक्ति इतनी बलवान हो जाती है कि उनके पास बैठने से ही छोगों में 
आजादी का समुद्र ल|॒र मारने लगता है, और यही वे लोग होते है, जो 


जिधर निकल जाते हैं शान्त कान्ति पैदा कर देते हैं। वे हस दर्ज में। 
थीडी देर ही रहते हैं, आमतौर से छठे दऊे में आराम करते रहते हैं । 


(८) आत्मदर्शी (खुदाशनाञ)--इस दज में बे लोग शामिल हैं, 
जिन्हें अपने अन्दर की ताकत का पता छगने लगता है; उनके अन्दर एक 
गुदशुदी-सी होने लगती है, जिसकी वजह से वे इमेशा हंसते हुए मिलेंगे । 
तकलीफ़ी का असर उन पर बहुत ही कम होता है। वे बड़े प्रभावशाली 
होते हैं। यही वे लोग होते हैं, जिन के पास पहुंचने से रोगों के शक 
आप रफा हो जाते हैं। उनके अन्दर शो जाग्ते होती है, वह उनके अपने 
लिए ही इतनी अनोखी ओर खींचती हुईं मादूम होती है कि वे उसकी 
ओर खिंच कर ऐसा मालूम करने लगते ६ कि सफलता यह रही ! 


(९) समदर्शो (ताकिन) -इस दजे में वे बी (सन्त) शामिल हैं; 
जिनको अपनी ताकत के ध्यान से पैदा हुआ हल्का घमण्ड खत्म हो चुका 
होता है। ये उ0 नई ताकत से पैदा खुशी को संमालने में बिलकुल 
काबिल होते हैं, उनकी देरत (विस्मय) खत्म नहीं तो काबू में आ चुकी 
होंती है । 

(१०) आऊूदी के लालूची--इस दर्म में बे लोग शामिल हैं, 
जिनकी छुदी का खात्मा तो नहीं छ्ोता, लेकिन बिलकुल काबू में आ 
चुकती दे । इनकी तरफ स्ोग इतने खिंचते हें कि जहां जाते हैं, भीड़ 
रूय जाती है। इनको देखकर ही ल्मेगों को बड़ी खुशी होती है । 

(११) दबी हुई छुद्दी--इस दे में दसवें दल के सब आदमियों 
का आना जरूरी नहीं; यह बढ़ा खतरनाक दर्जो हैं। इसमें उन्हीं लोगों 
को आना पड़ता है, जिन्होंने अपनी ऊंची तालीम के जरिए या किसी 
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आकांा की कजह से चाष्छाऊ-चौंकड़ी और ख़ुदी को दयाश दोता है, वे यहां 
ओर आरखे हैं ओर इस दल्लं से आदमी को बहुत नीसे द्रकेल द्वेते हैं ! 

(११) छुद्ते का खात्मा (मोह-साझ)--इस दस में मे ओोश 
शामिल हैं, जो खुदी फो बिलकुल मिटा चुके है, और उनका ईश्वर जाम 
जुको है। यह बास एक फ्रारसी कवि ने भी कही है: 

ता शो मानी खुदाय दर ख्वाजस्त 
तो न मानी चु ओ शनद बेदार 

* जब तक तू में में करता रहता है, तेरा इश्वर तुश्ठ में खोता रहता 
है; तू मैं मैं करना छोड़ दे, तेरा ईश्वर जाग जाएगा ।” यह शेर (पथ) है 
तो मुस्छमान काबे का कद्दा हुआ, पर हससें जेनबर्म का निचोड़ मौजूद 
है। जैनधर्म का क्‍या, घर्म का निचोष्ट यह ही है | 

इस दर्जे में पहुंचने पर जीबन-मुक्त बनने में नाम मात्र की कसर रह 
जाती है और इसकी वजह सिर्फ़ वह अभ्यास है, जो हमेशा से आत्मा के 
साथ लगा हुआ है । जिस तरह रस्सी के जलने पर रस्सी के बट ज्यों के 
तो बने रहते हें, उसी तरह खुदी का निशान बना रहता है; यर्थाप खुदी 
अपना काम करने में बेकार हों चुकती है। इस दर्ज में गिरने या पीछे जाने 
का कोई खतरा नहीं रह जाता | 

(१३) जावन-मुक्त (अईन्त, अंत, रसीदायली) इस दर्जे के बली 
(योयी) बेहद कर्मशीछ (हमेशा काम में लगे हुए) रहते हैं, क्योंकि इस 
दर्जे में कमों से आसाके नहीं रह जाती; इसलिए कर्म करने से यकान नहीं 
होती । दिन-रात काम किया जा सकता है; अब तो वह आत्मा ही आत्मा 
है। इनका देह इनके किए नाम मांत्र को रह जाता हैं। इन्हें अपने देह 
की शुघ नहीं रहती | इनसे ऊंचे दे का आत्मा देह में जीवित नहीं रह 
सकता । इनमें स्त्रेंगों को खींचने की बहुत बड़ी ताकत रहती है | - इनकी 
चातें बड़ी सीची सादी होती हैं, पर असर करने सें बड़ी पैनी । ने जिधर 


सेकर निकल जाते हैं, समा अदल देते हें! यह जो कान्ति (इन्कलान ) 
करते हैं, उसमें शान्ति भरी रहती है। शायद यह कहना बड़ी बात न 
होगी कि अगर शेर और गाय इनके खामने बैठ पाएं, तो एक दूसरे के 
दोस्त बन जाये | 

(१४) सिद्धद--इस दर्जे में आत्मा क्षण भर रहता हैं। खुदी के 
साथ दुनियादारी खत्म हो जाती दै । इसलिए दुनिया खत्म हो जाती है । 
इनके चले बसने को लोग निर्वाण नाम देते हैं । 

यद चौदह दर्जे सत्र जानदार्ये को लेकर बताए गए हैं। इनका 
जैनें से कोई खास सम्बन्ध नहीं है। जैनघर्म या उसके किसी खास 
सिद्धास्त के माननेवाले ही इन दर्जों में होकर गुजर ऐसी भी कोई बात 
नहीं । केवल जैनों की जांच से वह नतीजा नहीं निकला, यह सिद्धान्त 
तो प्राणि-मात्र की जिन्दगियों से खींच कर निकाले गए हैं । 'जैनघम 
कभी यह दावा नहीं करता कि तुम जैसा बाहरी बतीव करोंगे, वैसा दी 
फुल होगा, वह तो थह कह्टता है कि तुम्दारें अन्दर जैसे झरूयालूत होंगे, वैसा 
ही तुम्दें फल मिलेगा! एक किस्म के विचारवालों के काम एक ही तरह के हों, 
यह जरूरी नहीं । काम अलग अछग हो सकते हैं; पर उन कार्मों की भलाई 
का माप कर्राब्र करीत एक-सा होंगा। जिस तरह एक ही क्लास में 
अछेंग अलग नम्बर पर विद्याथी रहते हैं; पर उनकी बोग्यता का माप एक 
हो रहता हैं; अगर अन्तर रहता दै तो बहुत थोडा । कुछ ऊंचे दर्जों में 
विचारों की एकता के साथ अमऊछ (काम ) भी एक-से हो सकते हें । 

महामंत्र--इस मंत्र की बात बताने से पहले यह कह देना जशूरी 
है कि जैनों के आखिरी तीर्थेर ही नहीं, सबके सभ्र अपने उपदेशों में उसी 
बोली से काम लेते ये, डो उनके समय में उस देश में बोली जाती थी, 
जिस देंश में वह पेदा हुए ये। उन्होंने अपने बोलने या छिखने में 
सेस्कृत को कभी नहीं अपंनाया | इसे जैसों का दुर्भाग्य कई या देश का 
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पके उसी घर्म के अनेकों महत्वक्षाली प्रन्थ सेल्कृत में झिखे मिलते हैं । 
किसी मनचलछे पंडित ने इस मदामंत्र को भी संस्कृत में लिख दात्य जब 
पके उसे चाहिए था आज फुल की बोली में छिखना । महमंत्र यह हैः-- 

“नमस्कार (सलाम) दो अहंन्तों को। नमस्‍्कार हो सिर्धधों को, 
नमस्कार हे आचायों को, नमस्‍्कार हो उपाध्यायों को, नमस्कार हो स्येक 
के सारे साधुओं को !' इससे ज्यादे सर्वध्यापक मन्त्र क्‍या हों सकता है ! 
इसमे कहीं जैन सिद्ध, जैन साधु जैसे बोल नहीं मिलते । असछ मे शुरू 
में जैनधर्म दी नहीं, सारे धर्म सबके लिए बनते हैं; नहीं तो बे तरक्की ही 
न कर सके। वह बस्चों और पोधों की तरह सब्न को प्यारे छगते हैं । 
"सभी का जी उन्हें अपनाने को उछक्षता है। जहा मेरा-तेस पन पेंदा 
“हुआ, वहां लोगों को उनसे प्रेम कम हो जाता है और कोई कोई छोड़कर 
चल देते हैं। धर्म में मेरा-तेशा लगाकर तो कुक के झण्डे को काने से 
खड़ा करना है। भला फिर खुदी को कोई कैसे छोड़ सकेगा ! 

जैनों का महामन्त्र इस कुफ्र से बरी है। यह दुनिया भर के 
अनासक्त जीवित काम करनेवार्लों को (खुद मिठानेबाले और मिटने- 
वालों को ) अपने मनमन्दिर में सबसे पहली और ऊंची जगह देता है | 
यह सिद्धों को ( स्वर्गीय वलियों को) इनके बाद याद करता है । क्योंकि 
'वह उनसे राह रास्त (सच्चे मार्ग) का सबक नहीं पा सकता, ने सिफ 
उसके एतकाद (विश्वास) की चीज हैं, मदद करने वाले नहीं। मन्त्र 
"के इस दठुकढ़ें में कहीं मत-पन्थ की बू नहीं मिछती। तौसरे नम्बर पर 
“बह दुनिया भर के सब आचारयों को (आज़ादी की राइ की ताल्यम देने 
चाहे काछिजों के प्रिन्सीपल्स) और चोये नम्बर पर सब उपाध्यायों 
'( प्रोफेसरों ) को नमस्‍्कार कर्ता है | मन्त्र के आखिरी टुकड़े में दुनिया 
भर के सघ्र साधुओं को नमस्कार किया गया. है। साधु यानी आजादी 
के काम में छगे हुए. आदमी । साधु रूपज़ मी अईन्त दी तरह बडा 
भारी मय बन बैठा है, और उसके पाछि भी जैनों ने तरह तरह की अटपठ 


६८ धर्म और सस्कृाति! 


माक्नायें बना रक्‍्खी हैं। पर मझ्गावीर हवामी के समय में यह छपंज भी' 








बडा सौचा-सादा या और आन की तख्द भारी न रहकर इंतका और घंग्दू. 
था। आजादी हासिख करने के लिए चंड पड़नेंवाल हर आदमी साधु, 
है और समस्‍्कार के योग्य है। इस मन्त्र का साम है नमस्कार सत्र ॥; 
हर जैन इस बात का बड़ा रुवाहिशमन्द रहता है कि मरने से पहले कोई 
उसके कान में इस भन्‍्त्र को पढ़कर फूंक मार दे । सारा हिन्दुत्तान इसकी 
रुथादिश पी मफल करने लगे, तो शायद दुनिया, जो गलत ओर मागीः 
जा रही है, ठीक रास्ते पर चलने कगे। 
आई-बारा 

जैनधर्म और धर्मों की तरह लोगों को जैन बनाने में विश्वास नहीं 
करता | हां, आयंसमाज की देखादेखी उसमे यह हवा चल पढ़ी है 
यह तो फ्रीमैन्सी की तरह या थियोसोफिस्टों की तरह या झुरू के मुसल- 
मानों की तरह एक भाई-चारे में विश्वात करता है। और महावीर स्वामी, 
के समय में ऐसा भाई-चारा बन चुका था । जैन जाति जैसी अलूग चीज 
थी ही नहीं। आजकल के जैन छुआछूत में सनातनि्यों से भी कई हाथ. 
आये बढ़ गए हैं। क्यों ! इसका जवाब इस लेख का विषय नहीं । जैन- 
धर्म तो सिर्फ यही चाहता है कि लोग जी-जान से अपनी आत्माओं के 
मांशने में छगे-समाज की, पैसे की मुल्क की और हर तरह की गुल्यमी की 
जेबीरे तोडने में जुट जायं | इस काम के सबसे पहले पैने हथियार जैन, 
धर्म की राय में अर्टिता, सच बोलना, चौरी न करना, बहुत सामान: 
इकट्ठा न करना और पवित्र रहना है। इन हथियारों के ब्रिना बे आजादीः 
की राह में इतनी तेजी से न बढ़ सकेंगे, जितनी तेजी से उन्हें बढ़ना. 
चाहिए । ये पांचों सचाइयां सारी विचार-घाराओं की बढ़ हैं। इन्हीं 
का नाम धर्म है। यही घर्म है। सब धर्मों में हनका जिक मिलेगा |. 
इन्हीं सचाहयों के नाते सब धर्म एक हैं। इन्हीं सचाइयों से सब धर्म 
आत्माओं को मांशते ६ । यही मानव-संस्कृति हैं। आजादी आत्मा की 
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'एक खाग् झालत का नांस है, न कि मुल्क में किसी खास हुकूमत का । 
शेर पिंजड़े में रहकर भी कुछ आजाद है, क्योंकि वह आदमी को गाड़ी 
न्‍नहीं खींचता | की कर ; फोमे खुक़े रहकर भी गुस्मम हैं, क्‍्योंके वह जुए. 
या साज के नीचे एक पर सिर झुका कर अपनी गद्देन था पीठ 
लगा देते हैं। जैसी को अब सियाय इसके और कोई काम नहीं रह जाता 
पके बह आज़ाद हों, आज़द करें, झोगों को आज़ादी के रास्ते पर झूंगाएं 
और जान में जान रहते आजादी की कोशिश करते हुए, इस रूबरू से 
आ्राण छोड़ें कि हम तब तक पैदा होंते रहेंगे, जब तक कि एक भी आदमी 
गुल्ममी में फंसा हुआ रहेगा । निर्वाण पाने में हम सबसे पीछे रहेंगे । 
तीन रतन 

सच्चा एत्काद ( सम्यक विश्वास); सच्चा इल्म (सम्यक शान ); 
'सच्चा अमल (सम्यक चारिश्र) ये तीन मिल्कर कामयाबी, आज़ादी, मुक्ति 
की सड़क हैं। कोई किसी काम में छगे, इन तौन के बिना उसको सफलता 
नहीं मिल सकती.। कोरा एतकाद कुछ नहीं कर सकता; न अकेले इत्स 
(शान) से कुछ बन सकेगा । सिर्फ अमल से तो कुछ होता ही नहीं हे । 
विश्वास और ज्ञान मिलकर अमल न होने से कोई फायदा नहीं। विश्वास 
और अमल बिना ज्ञान के न मालूम कहाँ पटक दें। शान और अमल 
पब्ना विश्वास के बेस्टीम के इंजन हैँ । विश्यास एक ओर है जो काम 
“में लगता ही नहीं; आगे ढकेलता रहता हे। गरज क्रामयाबी के लिए 
'तीनों ही जरूरी हैं। सच्चे विश्वास के साथ बाकी दोनों सच्चे होते ही हैं 
-और साथ ही साथ होते हैं! सच्चे विश्वास के बिना शान और अमल 
आठे ही होंगे । उनसे कोई छिद्धि न मिक्रेगी। उनसे कोई फामग्राबी न 
होंगी । आजादी दूर रहेगी । जैनघर्म का यही इत्र है, निचोड़ ३, सार है। 
'यहाँ तीन दिद्धान्त हर जयह काम कर रहे हैं। आत्म-मंक्षन के यही 
व्ञामाल हैं। यही जैन संश्कृति है जो सर्वेब्धपक € जयह-जग्रह ) है । 





६: 
समाज और धर्म के नाम पर 


मदन्त आनन्द कोसल्यायन 


जो बात बितनी ही आसान मालूम देती हैं. वह प्रायः उतनी दीं 
कठिन होती है। दिन-भर समाज और 'घर्म' की चर्चा करते रहना 
आसान है, किन्तु यह बताना आसान नहीं फ्रि समाज! किसे कहते हैं 
ओऔर 'र्म किसें 

यू कहना चाह तो कह सकते हैं कि दृक्षों के समूह का नाम जंगल 
है और व्यक्तियों के समूह का नाम 'समाज;? किन्तु छगता ऐसा है कि 
“वमाज' इतना ही कुछ नहीं, इससे कुछ अधिक हैं। क्‍या अधिक £* 
यही तो आसानी से बताया नहीं जा सकता । 

और घर्म ! सामान्य तौर पर कद सकते हैं कि 'समाज' के लिए: 
हितकर नियमों का नाम 'चर्म' हे। क्‍या धमम इतना ही है ! नहीं। इससे 
बहुत अधिक । 

समाज की तो कदाचित्‌ कुछ परिमाधा हो जाय, “धर्म! की तो 
हो ही नहीं सकती । 'रहस्यवादी' कथयि की कविता की तरह “धर्म न 
किसी की समझ में आता है ओर न पकड़ में ! 

सुविका के लिए हम घर के दो मेंद क्योंन कर लें! एक. 
फ्चन्तन', दूसरा आचरण । दोनों व्यक्तित और समाजयत हो सकते. 
है। चिन्तन अपेक्षाकृत व्यक्तिपक है ओर आचरण समाज-परक | 

धरम के नाम पर जो चिन्तन आज बाजार में बिकता है, वह कई 
प्रकार का है। कुछ तो आत्मा-परमात्मा सम्बन्धी ही है। यदि आफ 
बाजार से दवा की कोई ऐसी बोतरू अपने किसी रोगी-सम्बन्धी के लिए. 
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ले आगे जितके ऊपर दवाई का लेइल ती लगा हो, परन्तु अन्दर कुछ न 
हो तो आप के घसवाले..आप को . क्या कहेंगे! मैं समशता हूँ--देवान॑ 
प्रियः--अर्थात्‌ मु्खे । महान्‌ आध्चर्य्य है कि आत्मा-परसात्मा की 
उख्कनों में उल्लें रईनेवाले कहलाते हैं दार्शनिक, कहलाते हैं पंडित ! 

एक बार सिंहल में एक बालक को में संश्कृत की एक किताब पाने 
रूगा । उसमे आरम्भ में ही मेगलाचरण अर्थात्‌ ईश्वर-स्तुति थी। लड़डे 
ने पूछा---/ईश्वर क्या ! अब क्‍या बताऊँ कि ईश्वर क्‍या ? उसने 
पूछा--- ब्रह्मा ?? सैंने फह्ा--“नहीं, उसके चार प्रेंह होते हैं।' वह बोला- 
“'क्िष्णु ?! मैंने कह्ा--नहीं, वह समुद्र में शोष-नाग पर शायन करते हैं ।' 
बह बोला--महेश ? मैंने कहा--'नहीं, उनके गले में सॉपों की माला 
होती है ।! तब्र बह थोढ़ा खीझकर बोला--तो इंश्वर क्‍या ?! अब क्‍या 
बताऊँ कि ईश्वर क्‍या ! मैंने कहा : 

“पग बिनु चले, सुने बिनु काना 
कर विनु के करै विधि नाना ।!? 

(उसके पाव नहीं हैं, किन्तु वह चलता है; उसके कान नहीं हैं 
किन्तु वह सुनता ६; उसके हाथ नहीं हैं, किन्तु वह नाना प्रकार के कर्म 
करता है )--वह इंश्वर 

है न इस बोतल में श्ून्यबाद ही शूम्यबाद ! कई स्थानों से इस 
प्रकार की खाली बोतलें बेची जाती हैं---बरड़ी सस्ती। लोग यह देखते 
ही नहीं कि वे किसी मी भाव महंगी हैं, क्‍योंकि अन्दर से ऐसी बोतरके एक- 
दम खाली | | 

एक बार किसी ने पूछा--“स्वामीजी ! साकार और निशकार में 
क्या अन्तर है १? झैंने कहा--“माई ! पहले ल्यथेगों ने 'साकारः ईश्वर 
की कल्पना की | दूसरों ने कहा--दिखाओ ! बढ़ी मुसीचत थी। तथ 
उन्होंने कह्दा--इईंश्वर साकार! नहीं 'निराकारँ है। तब से दिखाने की 
झंझट से सदा के छिए छुट्टी मिल गईं (” 


फ्र ...._ बर्फ और सेस्‍्कति 


धर्म के नाम पर जो इससे मयानक दीं व्यज्यर में दिक्ली हैं; बे ५ 
स्वर्स-नरक की कल्पनाएँ। स्वरे-नरफ की कत्पनाओं को “स्थायक कहने. 
जाकर झैंते प्रकादन्तर से 'ईश्यर' को भी भयानक कह दिया। यह शावद 
अच्छा नहीं हुआ; किन्तु लरा इस अन्याब-पूर्ण दुःख-दाखिय-सय संसार 
की देखिए । और तत्र दोखिए लोगों की इस मान्यता को कि इसे ईश्वर 
ने बनाया ! और साथ-साथ इस मान्यता को भी कि वह 'कदुणामर्यो 
है, 'न्यायी है । 

ईश्वर की कल्पना की अपेक्षा स्व्र्ग-मरक की कल्पनाओं की जो 
बड़ी विशेषता है, वह यह कि स्वर्ग-नरक निराकार कल्पनाएँ नहीं हैं। 
बाजार में आपको किसी देश का बड़ा नक्शा छेना हो तो दस इूकारनें 
सोजनी पड़ेंगी; किन्तु यह स्वगं-तरक के नक्शे आप चादे सड़क पर बैठे 
दूकानदारों से ले लीजिए---खास अर्मनी के बने हुए । आदमी का बच्चा 
कहीं आरे से चीरा जा रहा है, कहीं क्रोल्टू में पेप जा रहा है। आप 
कहँगे कि ऐसे चित्र भले ही झठे हों, किन्तु उन्हें देखकर लोग पाप 
करने से डरते हैं। क्या आप किसी एक कालेबाजार के व्यापारी का नाम 
बता सकते हैं जो इन चित्रों को देखकर ब्लैक-सार्केट करने से बाज आया 
हो ! यदि नहीं, तो यह चित्र आखिर किस के लिए है ? 

धर्म की दूकान का तीसरा तैयार-माल है पुरोहितशाही । वकीक 
मुकदमे में दराता या जिताता है। इन मंगवान्‌ के वकीलों का अधिकार- 
इन पुरोह्चितों का आधिकार--इससे कहीं बढ़कर है। वे चाहें तो आपकों 
हवगे पहुंचा सकते हैं और चाहें तो नरक का भी सीधा द्वार दिखा 
सकते हैं । ः 

एक छड़के को मुसीबत बाद आ गई।. सानिए । कोई. और वैसा 
आदमी न होने से ब्रिचारा अपने घर के किसी जड़े बूढ़े के 'छूछ' दी 





झुक और धर्म के नाम पर छह 


शी मी उन मल न अककक बज नरक ला लक आल की लुललुइ 


इरिद्वार, केगरड़ी में डालवे के चला । पूुकों' का जक्ीन प्र रखना मना 
है। उठते पक प्रेड़ पर टांग दिए । स्वर नौछे तो रहा । उसल बुछी 
तो क्या देखता ह कि 'फूछ' नदारद ! ही सकता है कि खाने की रकोई 
चीज़ समझ कुत्ता उन्हें झपट के गया हे । और यह भी हो सकता दे 
कि साथ में बन्चे एक-दो पैसों के झालय से उन्हें फोई जोक ही के गया 
हों। किन्तु लड़का अन् क्‍यों करे ! गंगाजी आय तो क्‍यों जाय, और न 
जाय तो कैसे न जाय ! आखिर घर के छोगों की माबनाओं का रूयाल 
कर उसने झुठ-मूठ गेगा हो आना ते किया। मन ती भारी के ही--- 
शरौर भी भारी हो गया। जैसे तैसे वह गंगा पहुँचा। वहां राख में 
उसने एक साथी मुसाफिर को अपनी मुसीबत सुनाई । 'मुसाफिर! बोस्ा- 
कोई चिंता नहीं ।! वह उस लड़के के साथ-साथ गंगा तट पर आया ! 
यहां पहुँच कर बोख-- मैं पण्झ हूं। मैं तुम्झस खबर इम्तजाम कर देता 
हूँ ।! उसने छड़के के दोनों हाथों को बाद से भर दिया और कद्टा कि 
कल्पना करो, यही फूल हैं। लड़के ने भ्रद्धा से आँखें बन्द कर लीं । पण्डे 
ने पूछा--“ अब बत्राओ, दक्षिया क्या दोगे !” छड़के ने इधर-उधर 
देखा | इस प्रकार की मेदनत की मजदूरी पांच ऐसे की दी जा रही थीं । 
छूड़का अपराधी था। उसने दस पेह़े देने स्वीकार किए। पण्चा ब्लोंक़ान 
“ढाई रूपए से कम न छेंगे ।” हूह़के की स्थिति ढाई आने से अधिक 
दें सकने की न थी---त म्रानखिक न आर्थिक । पष्डा बोख--“ जो तने 
खड़े रहें ।” उस दिन भगवान्‌ के दरबार का वह वकील उस. लड़के को 
आनक्षिक दासता की छोहसंंखछा में बान्धकर गेगा के प्रयाह में अकेक़ा 
छोड आख | 

ढुड़के को मार्भिक-वेदना हुई। किन्तु उसके हृदय में सझा 
भ्रम! था । धर्म ने उसकी रक्षा कर छी ! उसने वश ग्रन्द. इक इडी 
अद्वा से कश--- जय गया प्राई की; और हाथ भीक्षर कहर निछल आस. 





छ्ड घर्म और संस्कति 





तन अब हम जी का 


अन्न पष्टा फिर उसके पीछे लगा--जो हीं शम, सी ही शाम 7 
छूड़का बोझा- अब पैसे किस बात के !' मैने अपना काम आप किया है * 


यूँ आज के 'गाईंडों' की तरइ तीर्थ-स्थानें' पर इन पण्डों का भी 
उपयोग है ही, किन्तु मुतीबत तो यद है कि जिसका बाप पुरोहित 
उसका बेटा भी पुरोहित और जिसका बाप पुरोहित नहीं उसका बेटा भी 
पुरोहित नहीं ! 

कुशल इतनी है कि देश की यह बीमारी केवल पुरोद्धित-शाही तक 
सौमित है। यदि रेल्वें-ड्राइवरों और रेलबे-गाड़ों के छिए. भी कहीं यह 
आवश्यक हो जाय कि उसका बाप भी रेल्वे-गाढ और रेलवे ड्राइवर होना 
ही चाहिए तब तो आप की जी० आई० पी० चल चुकी ! 


नरक-हवर्ण की सड़क हो, निरुपयोगी जाँब्रन की गाड़ी हो, पुर्ोद्धित . 
ही ड्राइवर दो और पुरोहित ही गाडई दो तो फिर जितनी चाहे उतनी 
रूम्प्री निरर्थक यात्रा हो ही सकती है | 

भर्म चिंतन! के क्षेत्र से उतरकर जब “आचरण' का रूप धारण 
करता है तो समाज-रचना उसका आवश्यक अंग बन जाता है। आर्थिक- 
दृष्टि से तो आज का समाज दो वर्मों के अखाड़े के अतिरिक्त और कुछ 
नहीं, किग्तु धार्मिक दृष्टि से वह है ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, और श्रृद्र का 
समूह । इन में अछूतों की गिनती इसलिए नहीं की गई कक्‍्योंक्रै वे इस 
बहार-दीवासी के बाहर के हैं। गांधीजी ने हमारी इस वर्ण-व्यवस्था को 
'पड़ी हुई लक्कर कहा है। यह पड़ी हुई छकीर नहीं। यह घर्म के 
सहारे खड़ी हुई सीढ़ी है। इसका सब से नौचे फा लिश शूह है और 
उपर का आइ्मश | कहा जाता है कि झूद का काम है वैश्य, क्षत्रिय, 
आहाश सब की सेढा फरना | वैश्य का काम है शाह से सेवा छेना और 
ऋंत्रिय, जाह्मण की सेवा करना। क्षत्रिय का काम है वैद्य और शहर से 





समाज और घर के नाम पर फ्भ्‌ 


सेवा केना तथा प्राह्मण की सेवा करमा | और आह्ृण का काम हैं सब से 
सेवा लेना और किसी की सेता न करना। 


यह अव्यवस्था--जिसे वर्ण-ब्यवस्था का नाम दिया गया है--यदिः 
इसे 'घर्म' का सहारा न हो तो क्‍या यह दो घड़ी भी खड़ी रह सकती है 

और छद्-सात करोड़ ल्यंगो की “अदछूत” मानना ! वे “अछूत” 
ही पैदा हों, “अछूत” ही जीएं और “अछूत'ही मर जाए, ! उन्हें दुनिया' 
में कोई चीज 'पविन्न'ं न कर सके | क्‍या यह “धर्म! की ही कृपा नहीं है १ 

ऐसा क्‍यों है ? इसके दो कारण हैं। एक तो यह कि दुनिया में 
शाक्तशाली की इच्छा का नाम ही “नन्‍्याया है। धर्म का एक बडा हिस्सा, 
बर्ग-विशेष की इच्छाओं की ही छाया-मात्र है । 


और दूसरा कारण यह कि एक समय समाज-हिंत के विचार से जो' 
नियम बनाए, जाते हैँ या जिन्हें स्वीकार किया जाता है वे कालान्तर में: 
निरुपयोगी ही नहीं समाज-दित के बाधक बन जति हैं । 


और वह “धर्म! हो क्‍या, जो बदलते हुए समाज के साथ-साथ, 
स्वेच्छा से बदलता रहे ! यदि धर्म भें यद सामथ्य -शेती तो मानव-इतिहास 
में इतनी कांतियोँ ही क्‍यें होती ? धर्म का काम है धारण ,करना, पकड़े 
रहना । थह काम “घर! का नहीं कि बह निरन्तर अगतिशीर हो; यह 
उसका स्वभाव ही नहीं है । 

*घधर्म' और समाज के नाम पर आदमी जब 'समाज' का इतनह 
अकल्याण होता देखता है, तो स्वभावतः प्रश्न उठता है कि क्या 
किया जाय ! 

कुछ लोगों का मत है कि झठे घर! का खण्डमस और सके 


धर्म! का प्रचार किया जाय; किन्तु कुछ ह्मोग भर्म-मात्र के खण्डन के: 
यक्षपाती हैं। 





ड़ भू और संस्कृति 
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कक अ्िता' भादि घर के ज्ये दस रूक्षण हैं, वह आज सी 
की जिह्या पर हैं। धर्म-प्रचार क्रोद् सिग्रेट अथवा सिनेसा-ग्रचार नहीं जो 
खत्रिक पीखने-सिकृति से हो सके । सत्य बोलना एक चीज है और 
खत्य ब्रोछ्ते का प्रचार करता बिलकुल दूसरी चीज। पहुछा काम किसी 
आई के छा का है और दूसरा तों हर आदभी, जिसकी जीबिका का 
साधन “धर्म-प्रचार' है, कर ही सकता है । 

क्िस्तु, कोई 'माई का छाल भी आज के 'समाज' भें क्या खाकर 
सत्य बोलेगा ? 

विश्वास न हो तो “सत्य बोलकर देखिए, कैली त्रे-ट्िसाव की पड़ती 
है। इस सत्य बोलने ही ने न जाने कितनों को जहर के प्याले पिलाए, 
न जाने कितनों को फांसी के तरूतों पर झुलाया और न जाने कितने आज 
भी बैल में पड़े श्ड़ रहे हैँ । 

तब क्या धर्म-मात्र का खण्डन किया जाय ! नहीं, धर्म का खण्डन 
करने से भी धरम जिंद ही पकड़ता है। धर्म-प्रचार से जिन छोगों की 
स्वार्य-खिद्धि होती है वे आपके मुकाबले पर एक-से-एक बढ़कर बुद्धि-व्यमिचारी 
को लाकर खड़ा कर दे सकते हैं। आप धघर्म-खण्डन करके उनते पार 
नहीं पा सकते | 

तत्र ! उपाय केबल एक है। वेशानिक दंग से सभी धर्मों का 
स्वाध्याय-अध्ययन ! 

शाबद आप यह कहें कि में आज दिन होनेंवाले स्े-धम-सम्मेलनों 
'का बहुत बढ़ा पक्षपाती हूँ ॥ न, बिरकुल नहीं । 

स्थेग कुइते हैं सई-धर्स-सम्मेलनों से शांति होगी । उस दिन कान- 
पु के पक्षियारों की मश्दी देखी थी। सभी एक ज़गद बैठकर अपनी- 
अपनी पास बेच रहे ये। हल्ला था कि कान फटे जा रहे थे । सभी 


समाब और घमम के नाम पर छ्छ- 
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धर्मबाछ्े एक ही जगह इकट्रे दोकरे यादि अपने-अपने धर्म की नौलासीः 
बोलने रंगे तो क्‍या उससे कहीं कुछ झांति ही तकती है ! 

इमारी समझ में दो बातें कुछ उपयोगी सिद्ध हो रुकती हैं। एक. 
तो अब यह “अपने और “पराये' घम का भैंद मिट जाना चाहिए । 
मानव ने सृष्टि के आदिकाल से जितने धर्मों को जाना-पहचौीनीा है उस हे 
धर्मों पर हर मानव-कक्‍्व्चे का अधिकार है। उसे औ बात जहाँ से अच्छी 
मिले वहां से लेने और तदनुसार चलने का अधिकार होना चाहिए । 

वूसरे, शान के क्षेत्र में से यह धार्मिक” और “लौकिक' का भिध्या 
वर्गी-करण उठ जाना चाहिए. । या तो सभी शान चार्मिक' है या सभी: 
शान लोकिक! है । 

यदि धार्मिक ज्ञान की किताब कहती है कि जमीन चपरी है, 
ओर 'लौकिक' ज्ञान की किताब कहती है कि गोल है तो दोनों कपनों में ' 
जो सत्य लगे उसे ग्रहण करना हर किसी का 'घर्म' होना चाहिए | 

सभी जगह ले ज्ञानाजन और सभी मनुभ्यों के प्रति मेत्री --यहीः 
आज के मानव का धर्म! है । दूसरा कुछ हो हीं नहीं तकता |-- 


सभी प्राणी खुखी हों ! * 


* आल इण्डिया रेडियो, नागपुर के सौंजन्य से 


बह 


शो 


ह ७; 
. संस्कृति 
महात्मा भगवानदीनजी 

संस्कृति के रूप 

संस्कृति पर इतना लिखा जा चुका हैं जिसकी न कोई हृद है और न 
दिसाव | कमी ऐसा समय आएगा कि संल्कृति पर लिखने की जरूरत न 
रहेगी, ऐसी आशा भी नहीं की जा सकती । सोरे धर्मो के दशेन-शास्त्र, 
सारे ऋषियों के नीति-शास्त्र, सारे कवियों के पुराण ओर सोरे पुरोहितों के 
आचार-शास्त्र संस्कृति पर लेख नहीं तो ओर क्या हैं ? और संस्कृति देवी 
हैं कि वे इतने पर भी सबके लिए, सर से पैर तक बुर्का ओदे खड़ी हैं । 
आये दिन उनके बारे भें ये सवाल उठते रहते हैँ कि ये संस्कृति देवी हैं क्या 
चीज ! जहाँ देखिए इनकी चर्ना मिलेगी। आए दिन इनके बारे मे 
याद-विवाद होते रहते हैं । ये देवीजी एक थीं, एक हैं और सदा एक ही 
बनी रहेंगी । फिर भी लोग इन्हें अनेकों नासी से पुकार बिना कर्मी न 
मानेंगे । चांद-सूरज एक एक हैं पर छोग उन्हें मून (४०००) और सन 
(5५०) नाम देकर ही तठह्ली नहीं करते, उनकी तसल्ली तभी होती है 
जब वे चांद को बत्तानिया का चांद और सूरज को बर्त्तानिया का सूरज 
कहकर पुकारते हैं। ऐसा कइकर बोलते में एक बर्तानवी के मुंह में जैसी 
मिठास मादूम होती है वेसी चाद-सूरज ऋइने में नहीं । इस तरह की 
मिठास लोगों से छींनी भी क्यों जाय ! उनको दुःख देने से हमारे हाथ 
क्या आएगा ! संस्कृति के इसी तकाजे ने हमें मजबूर कर दिया कि हम 
भारतीय संस्कृति, योरोपीय संस्कृति, अमरीकी और रूसी संस्कृति जैसे बोल 
:झुनते रह और सुख के साथ उन्हें बरदाक्त-करते रहें । इशम् बीसकी सदी में 
सो सैस्कृति-के नाम इतनी तेजी से बढ रहे हैं जितने बरसात में मेंढक भी 


संस्काति ई्‌ 


नहीं बढ़ते । जैन्ने रिन्दू संस्कृति, द्रविड सेल्काति, जैन संस्कृति, भ्रसरण 
संस्कृति, सनातन संश्कति । और अगर गोंड, मील, संधारू कुछ दिनों में 
काछेओ की हथा खाने गे तों मोंड, भील, सेथाल सेस्कृतियों भी बहुत 
जल्दी ही इस देश में जन्म ले लेंगी । यह दूसरी बात है कि वे गोंड; 
भील, संथाल जो आज संस्कृति के सच्चे मानों में बहुत से माने हुए संस्कृत 
सफेदपोर्शों, पंडों और मुल्काओं से कई गुना संस्कृत हैं, गोंड, भीछ, संस्कृति 
के जन्म लेने पर इतने भी संल्‍्कृत न रह जायेंगे । पर समझे जायेंगे आजते 
कई गुना संस्कृत + आज के जमाने में संस्कृत होना इतना बरूरी नहीं है 
जितना संस्कृति की छाप आदमी पर छगा होना । बस संझ्काति जैसे जैते 
जितने नाम वाली होती जा रही है वैसे वैसे बह उतनी ही असंस्काते की 
ओर बढ़ती चली जा रही है। और इस सब्र की जड़ में बात इतनी ही है 
कि आज हम यह बिलकुल भूल बेठे हैं कि संस्कृति शब्द से इमारा मतलूब 
क्या है, हम क्‍या कहना चाहते हैं या थोडी ग्ूढ भाषा में इस का वाच्य 
क्या है? अगर इसका ठीक ठीक पता छग जाय तो आशा 'तो है कि फिर 
यह एक नाम वाली देवी अनेक नामों बाली न रह जायगी। गाय की 
तरह इस के तरह तरह के रंग रहेंगे, जगह जग सिंगौटी भी अछूग अलम 
रहेंगी, छुरों के रूप में भी थोड़ा-बहुत अन्तर रहेगा, पीठ, पूछ और कुब 
भी हर जगह एक से न होंगे, गले के नौचे छटकने वाला गढ़आ भी छोट- 
बड़ा हो सकता है पर जिस तरह गाय के इन भेदों के रहते गाय सब्र जगह 
गाय कइलाती है वैसे &ी संस्कृति भी सभ्च जगह संस्कृति कइलायगी | इतना 
ही नहीं जिस तरह गाय के बादरी भेदों की वजह से दुध के रंग-दंग पर 
कोई असर नहीं पड़ता, उसी तरह सेस्काति के बाइरी भेदों, जिनका इकट्ठा 
नाम पहले ही से सभ्यता, पड़ चुका हे, की वजह से उसके.रस में कोई भेद - 
न आने पायेगा । सीधीसादी बरेली में यो सम्रशिए कि , सत्र सरकारी 
आत्माओं का बसीव ब्िल्कुछ एंक-शा नही तो करीय करीश एक-सा रहेगा । ' 





८० घर्म और शैस्कृकि 


संकति का जये 

शंब्द के सीचे-सादे अर टेने से बात बंहुत जह्दी संमेध में औ 
आती है और पुराने शब्दों के बरे में तो बात सीछह आने ठीक बैठती है + 
अन॑पंद आदभी सीधा-सादा था। उंसयें गुस्सा मे ही ज्यादा रहा हो पर 
आयोषारी उससे काफी दुर थी। प६ घोखा देता या, पर अपनी खुराक 
के खांतिर जानवरों को । आदमियों को बहुत कम घोल देता था। वेंसी 
उसे जरुरत भी महों थी। इसलिए वह ओ दाब्द बनाता या उसके दो 
माने बहुत ही कम होते ये । अतल में उन दिनी भाषा सच्चे मानों में 
मन के भावी को प्रकट करमे का खरा साधन थी । पर आज वह मन के. 
भावों को छिपामे के लिए पक्का साधन बन बैठी है। अमेक अथों वाला 
बाब्द गढने बाल आदमी किन विचारों का रह होगा इसपर धंइस करने का 
यह स्थान नहीं है। यहाँ तो हमें सिर्फ: इतना ही जानना है कि शब्द के 
जितने कम अय हों उतना ही अच्छा । और सिफ एक अर्थ हो तो सबसे 
अच्छा । अब संस्‍्कृत, शब्द के कितने ही अर्थ क्‍यों न हैं पर एक अर्थ 
सभ के मुँह पर चढ़ा हुआ है और वह हे संस्कार किया हुआ | यह ठीक 
६ कि संस्कार शब्द जितना शहर में बोछझा-समझा जाता है, उतना गाँव में 
नहीं; पर यह गाँव में पहुँच जरूर गया है। पर इसका मतलब जितना ठीक. 
शहर बालों फो आता है उतना गांववालों को नहीं । कुछ भी हो छंस्कार 
शब्द को योडा-बहुत समझते सब हैं| संस्कार का सीधा-सादा अर्थ है 
साफ किया हुआ, मांजा हुआ, धोया हुआ, तपाया हुआ, मैल दूर किया 
हुआ या और फिसी भी तरह शुद्ध किया हुआ । फिर चाई बह मिट्टी से 
झद्ध किया हो, चाहे पानी से, हवा से, समय से, स्थान से, मार्वों से, कल्पना 
से, मंत्रों से, या किधो और तरीके से | यों तो सेस्कौर और चौजों का 
भी होता है पर यद्दों संस्कार से हमारा मतलूब है आँदर्सी का संश्यप्र। अब 
जो आदमी को कोश पांच भूत का पुतला मानते हैं उनके लिए तौ नेहाना, 
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भोना और कंघी करना संस्कार रह जाता हैं। और जरा आमे अरे तो 
तेंड मछमा और चन्दन लगाना भी संस्कार में गिना जा सकता है और 
फिर सब तरह की सजावंद भी उसी रुंशकार में शामिल हो सकती है पर 
जो स्मेग आदमी को सिर्फ मुट्ठी भर घूछ नहीं समझते पर यह मानते है कि 
उसके अन्दर परमात्मा का अंश आत्मा भी है वा आत्मा के रूप में 
परमात्मा भी हे, उनके लिए बाहरी टीप-टाप कुछ रहती तो है पर उनको 
कोई बढ़ी जगइ नहीं मिलती । उनके लिए. संस्कार का अर्थ रह जाता है 
इस देह में रहने वाले देही यानी आत्मा की सफाई। जिन लगीं की 
पहुँच किसी बजह से आत्मा-परमात्मा तक नहीं है वे भी देह की सफाई 
को इतना महत्त्व नहीं देते जितना मनकी सफाई को। “मन दंगा तो 
कठीती में गंगा” ऐसे ही भले मानों की कहावत है। व्यवहार में भी 
दिल की सफाई पर बेहद जोर दिया जाता है। दिल का साफ आदसी ही 
खरा आदमी माना जाता है। और गांवबाले तक ऐसे आदमी को संस्कारी 
जीव कट्कर उसकी सराहना करते हैँ। इन सबसे यही पता चलता है कि 
संस्कार बाहरी देह का होता तो हैं पर उससे आदमी संस्‍्कृत नहीं साना 
जाता । संस्कृत तभी माना जाता हे जब उसके दिल का संस्कार कर दिया 
गया द्वो यानी जब उसका मन इतना साफ हो गया हो कि वह यह समझने 
लग गया हो कि सबके भीतर अगर आत्मा नहीं है और परमात्मा भी 
नहीं है तो मन तो है ही । और वह मन दुःख-सुल मानता है तो जिस 
तरह मेरा मन दुखता है प्ले दुसरे का मन भी दुःख मानता होगा। 
इतनी समझ आ जानेपर वह दूसरों के साथ व्यवहार करने में कम से कंम 
भूरे करने बाल्य आदमी संस्कारी या संस्कृत नाम पा सकता ६ और दूसरों 
के साथ इसका व्यवद्टार संस्कृति नाम से पुकाश जा सकता है। अब अगर 
ऐश आदमी रंगोटी बांधकर रहे तो मी संश्कृत समझा जायगा और कौट- 
पतदून डाटकर रहे तो भी संस्कृत समझा जायगा | अब चाहे बह चोटी 
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सखाये या दादी रखाये, तिलक छमाये या माया साफ रखे, जनेंऊ पहने या 
कुछ न पहने, नमाज पढ़े या पूजा करे, मूर्ति पूजे या न पूजे, कुछ भी 
खाये-पीये या कैसे मी रहे-सद्दे संस्कृत ही समझा जायगा और उसकी 
संस्कृति की और छोग नकल करेंगे ही । संस्कृति की नकल सिर्फ इतनी 
ही दोगी कि नकल करने वाला यह ध्यान रकखे कि दूसरे के साथ व्यवहार 
करने में वह कोई ऐसी बात तो नहीं कर रहा जिससे उसका मन दुख रहा 
हो । जो आदमी उस संस्कारी के ओंदने-पहनने या खाने-पीने की नकेल 
करता है अगर वह व्यवहार में उस-जैसा नहीं है तो वह संस्कारी नहीं कहला 
सकता, क्मोंकि फिर तो बह उसकी शीशे में पड़ी छाया मात्र रह जाता है । 
उसे कोई घोखे में आकर संस्कारी भी कह सकता है, जिस तरह आज भी 
गांधी दोपी पढ़नने वाले गांधी जैसे भले आदमी भी समझ लिए जाते हैं । 
पर जब उनकों धोखे का पता लगता है तो पछताना ही पड़ता है। बस, 
संस्कार से मतलब है मंझा हुआ दिल या मंझा हुआ आत्मा । संरकृतति से 
मतलब है मंशन याती यह कि किसने कितना अपना आत्मा मांझ लिया है 
या साफ़ कर लिया है। संस्कृति का इसे छोड़कर अगर और कोई अर्थ 
लिया गया तो घोखा ही रहेगा । हो सकता है कभी घोखा न भी रहे पर 
इतने कम ल्यम के लिए धोखे के अर्थ को क्यों अपनाना ! 


संस्कृति की पहचान साफ दिल 

यह सवाल हो सकता है के अगर हम संस्कृति को पूरे रूप से 
आत्मा की मंझाई ही मान लें या दिल की सफाई ही समझ लें तो व्यवहार 
मे इसे पह्चानें कैसे ! अछल में साफादिल आदमी का पहचानना 
मुश्किल तो नहीं होना चाहिए । वह तो उल्दा आसान होना चाहिए । 
साफ दिल आदमी को तो अंधेरे में नी आय की चिन्गारी की तरह 


चमकना चाहिए | यह हो ही कैसे सकता है कि किसी गाँव में कोई 
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-बरतनेबाली चीज से कोई केसे अनजाना रह सकता है ? फिर उस आदमी 
-से किस की जान-पहचान न होगी जो अपने बरताव में खग और भत्म 
है। फिर भी हो सकता है कि मेंले-ठेले के अवसर हमें ऐसे आदमियों से 
'पाछा पड़ जाय जिन्हें हम बिल्कुल नहों जानते । तन्न भी भले आदमी 
के परखने में बहुत देर नहीं छगेगी | हम बर्चाव के सिवा और पहचान 
भी क्‍या बतावें ? हो, यह हो सकता है कि कोई मंझी आत्मा का नाटक 
कर रहा हो । और उस तरह के बर्त्ताव को कुछ देर के लिए अपना कर 
लोगों को अपने मतलब के लिए घोखे में डालना चाइता हो। पर 
इससे क्‍या ? हम क्यों इस चिन्ता में पड़े ! उसका नाटक जल्दी खतम 
होगा और जल्दी ही लोगों पर से घोखें का पर्दा उठ जायगा। उसके 
'घोखे में खरें आदमी नहीं आ सकते। धोखा खाने के लिए, आत्मा का 
'जितना खोदा होना जरूरी हैं उतना धोखा देने के लिए नहीं। जाल में 
'फंसनेकाल्य चूहा उस आदमी से ज्याधा लारूची होता हे जो उसके छिएं. 
जाल तैयार करता है। धोखे की गहराई से जॉच करने पर वह इसफे 
सिया और क्या मिलेगा ! कम दार्मों में ज्यादा दामों की चीज, कम 
“मेहनत में ज्यादा मेहनत का फल, कम वक्त में ज्यादा वक्त का सुख | 
अब अगर कोई आदमी इस तरफ दोड़े तो वह धोखा देनेवाले को उल्टा 
धोखा देना चाहता है। इसलिए धोखे की चीर-फाड ने हम पर धोखेवाज 
का भेद खोलकर रख दिया और यह भी बता दिया कि घोखा देने और 
खानेबालों में से कौन ज्यादा धोंखेबाज है| अब साफदिलर की पहचान 
या खरे आत्मा की पहचान कहां मुश्किल रह जाती है ! बस, मंझ्ना हुआ 
आर्मा और साफ दिल ही संस्कारी नाम पाते हैं और दिरू की सफाई 
"और आत्मा की मंझाई ही उंस्काति नाम से पुकारी जाती है । 


हर घर्म और संस्कृति! 





साफ दिल की रहन-सहन 
बेशक, यह ठीफ है कि मेझा हुआ आत्मा या साफ दिल रहन-सहन 
खान-पान में भी औरों से निराला होगा। पर बह निशाल्म रह नहीं 
सकेगा । क्योंकि लोग जल्दी ही उसकी नकछ करने छगेगे। क्योंकि. 
उसके रहन-सहन और खान-पान में एक खास तरह का सुभीता आ जाता 
है और उससे तन को ही नहीं मन को भी सुख मिख्ता ६ | इस वास्ते 
उसका रहन-सहन और भी ज्यादा अपनाया जाता है और यीं रइन-सहन 
के लिहाज से बह समाज में गुम हो जाता है। और दुनिया उसके रहन- 
सहन को संस्कृति नाम देकर एक नई लड़ाई की जड़ पैदा कर लेती है । 
तन के खुख के साथ जो थोड़ा बहुत मन का सुख मिलता था वह भी. 
जगह वदरने पर मन के दुख में बदल जाता है। कास्मीर के खरे आदमी: 
की रइन-सइन की अगर रामेशबर में नकल की जायगी तो मन का सुख 
कैसे हाय आयगा ! साथ में तन का खुख भी चला जायगा। और फिर 
खरा आत्मा जेसे जेसे और खरा होता जाता है, अपने रहन-तइन और 
खान-पान में बैसे ही वैसे और बदल करता जाता है। उसकी नकछ भी 
कैसे हों सकती हे ? लन्‍्दन के गांधी, अफ्रीका के गाधी, और फिर र्न्हु- 
खान के गांधी इनमें से किस की नकल की जाय ओर फिर सन्‌ सोलह के 
गांधी, सन्‌ बर्ताव के गांधी और सन्‌ अड़॒वालीस के गांधी--किसके रहन- 
सहन और खान-पान को अपनाया जाय ? मंझा हुआ आत्मा और साफ 
दिल किसी फी नकल करते हुए भी नकल नहीं करता। वह जो करता 
है अपने उमीते के लिए और वह सुभीता भी यह कि उसे समाज-सेवा, 
के काम में किसो तर६ की अड्चन न आने पावे । नकल करने की बात 
हम यहों यों लिख रहे श कि खरा आत्मा कोई भी बाना अपनाये या 
कोई भी खाना खाये तो वह ऐसा नहीं होगा जो कमी क्लिसी ने महीं 
पहना या कमी किठी ने नहीं खाया। रहन-सहन और खान-पान का 
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संस्कृति से कोई सम्बन्ध ही नहीं, ऐसी बात नहीं है। पर उस सम्बन्ध 
को सत्र कुछ बना बैठना संस्कृति के पेड़ की जड़ काट डालना है। बहुत 
ज्यादा कपड़े छादना अच्छी बात नहीं। कोई भी बढ़ता हुआ संस्कारी 
आत्मा एक दिन उस पर जहूर नजर डालेगा ओर उसको निरा बोझा ही 
समझेगा और फिर झट कम कर देगा । इससे यह नतीजा निकारू बैठना 
"के बहुत ज्यादए कपड़े पहननेबाल्े असंस्क्ृत होते हैं, कितनी बड़ी भूछ भर्रा 
बात हो जायगी । मासाहार का भी यही हाल है। संस्कारी आत्मा को 
नजर एक दिन उस ओर जाती दो है । इसलिए किसी आदमी को सिर्फ 
इस बजह से अरंस्कृत कह बैठना कि वह मांसाहारी है या अमुक प्रकार 
के मांस का आहार करता है, भूल ते खाली नहीं होंगा ! संस्कृति पर 
लिखनेवाले इसलिए खान-पान, रहन-सहदन को संह्कृति का अंग बनाकर 
संस्कृति के टुकडे-टुकड़े कर डाछते हैं, और संस्कृति की आत्मा के साथ 
बडी नाइन्सानी कर बैठते हैँ । 
सेस्कारी का उत्थान-पतन 

जिस तरह साफ किए हुए, कपड़े साफ़ बने नई रहते, मैले होते रहते 
'हैं। इतना ही नहीं, मेले शेने के लिए. हीं कपड़े साफ किए. जाते हैं । 
दुनिया बनी ही इस किस्म की हैं कि उसमें साफ की हुई भी चीज साफ 
नहीं रह सकती और न किसी को ऐसी आशा करनी ज्वाहिए कि बंद साफ 
ही बनी रहेगी । दुनिया में यह हल आत्मा और मन का भी होता है । 
साफ किया हुआ सन व्यवहार में पड़ने से थोड़ा बहुत मेल पकड़ ही केता 
'है। मंझ्ा हुआ आत्मा व्यवह्वर में पढ़कर थोंडी बहुत चमक कम करता 
ही हे । इसीलिए तो सुत्रइ-शाम राम-भजत की व्यवस्था 'की गई है। 
“राम-भजन का आत्मा मांजने या दिल साफ करने के सिद्रा और अर्थ ही 
क्या होता है ! जब्र जब इम अपने से बहुत व्यादा खरीं आत्माओं का 
“हद से ज्यादा गुण-गान करने लगते हैं तच-तबर हम अपनी आर्मा के 


८६ घर्म और संस्कृति 








खरेपन को और अपने दिल की सफाई को कुछ कम ही करते हैं। यह 
बात कानों को भले ही कुछ खटकती हो, पर बात सच्ची दे! खरी' 
आस्माएँ रिवाज के बहाव में बहती नहीं और अगर कभी बहती हैं तो बहने' 
के बाद अपने को फिर से मांजती हैं। बाढ़ की नदी में नहां कर किस. 
की तसक्ी हुई है ! फिर साफ पानी से नहाना ही पड़ता है। समुन्दर में 
भी जरूरत से नहाया जाता है, तन की सफाई के लिए नहीं। खरीः 
आत्माओं की यादगार में जिसने बडी बड़ी इमारतें खड़ी की, जिस' 
जिसने बड़े-बड़े काव्य लिखे या जिसने जो कुछ किया वह निरा बाढ़ में' 
बहा | पर करता क्या ! सैकड़ों से अच्छा रहा । पर इस काम में उसके 
दिलछ की सफाई और आत्मा का खरापन बेदाग न रह सका। एक: 
चारण राजा के सामने राजा के गीत गाता अपने को बड़ा समझना चाहें 
तो समझ ले पर शाजा उसे इनाम देकर उसे कब बड़ा रहने देगा । री 
आत्माएँ और साफदिल भी बाद में बहने से नहीं बच पाते। 
नतीजा यह होता है कि कुछ तो ऐसे बहते हैं कि फिर किनारे ही नहीं। 
लगते और कुछ किनारे छगकर नहा-घोकर स्वच्छ हो जाते हैं. और फिर 
खरे आत्मा की तरह दुनिया के व्यवहार में जुट जति हैं। आज संस्कृतिः 
पर जितना साहित्य है वह ऐसे ही बाढ़ में बहे हुए आत्माओं की कृति' 
का गुणनमान है। आज संहकृति में जिन जिन चीजों की गिनती की! 
जाती है उन की गहराई से जांच की जाय तो यही पता लगेगा कि दम। 
संस्कृति की जगह असंस्कृति को आसन पर ब्रिठा रहे हैं। ऊंचे दरजे की। 
संस्कारी आत्माएँ तो चोर को चोर कहने में भी संस्कार को धक्का लगना 
मानती हैं फिर वे असंस्कृति को भी असंस्छाति कैसे कह देते क्‍योंकि उस 
को तो संस्कृति नाम दे दिया गया था। और अब तो संल्कृति को 
असंस्कृति कहना था। यह तो उनकों और मी सहन नहीं हो सकता था ४8 
फिर मा कहीं कहीं से आवाज उठी कि यह सम्यता महाशेग है। औरू 
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सम्यता के ढांचे को ही तो लोगों ने संस्कृति नाम दे रक्‍्खा है। रहन- 
सहन को या इससे सम्बन्ध रखनेवाले और फार्मों को संस्कृति कइने से 
एक ऐसा दूफान खड़ा हो गया है जिसमें संस्कृति इस तरह बह गई है 
कि ढूंढे नहीं मिख्ती और उसके नाम से छाई हुई असंस्कृति ही संस्कृति 
बन बैठी | 


हर आदमी की अलग संस्कृति 

आइये इस नामधारी संह्कृति को समझ लें। अगर चोटी रखना 
हिन्दू संहकृति है तो बंगाली हिन्दू नहीं रह जाते क्योंकि वे चोटी नहीं 
रखाते। बंगालियों को छोड़िए । पेदा हुए बालक तो एक ओर, छिर मुडाया 
संन्‍्यासी भी हिन्दू नहीं रह जाता । यानी दिन्दुओं के माने हुए गुरू भी 
हिन्दू नहीं रह जाते। और इतना ही नहीं, चीनके चोटी रखाने वाले 
बहुत से मुसलमान भी हिन्दू हो जाते हैं । बहुत न कहकर हम मोटे रुप में 
थह कह देना चाहते हैं कि हिन्दू संस्कृति के नाम पर कहे जनिवाले 
रिवाजों में से एक भी रिवाज ऐसा नहीं है जिस पर सब्र जगह के हिन्दू हर 
हालत, और हर वक्त में अमल करते हों । दुनिया के सब मुल्कों और सब 
धर्मो में जिस-जिस तरह के रिधाज़ और जिस-जिस तरह का खान-पान 
और जिस-जिस तरह का ओढद़ावा-पहनावा चल रहा है वह सब-का-सब 
किसी न किसी रूप में कह्दी-न-कहीं हिन्दुओं में चलता हुआ पाया जायगा । 
रहन-सहन, रीति-रिवाज़ को संस्कृति के साथ जोड़ना उसकी इंसी उडाना है 
और उसके टुकड़े-टुकड़े कर देना है। इस तरह से संस्कृति तो हर आदमी 
की अलग अछग है। 





संस्कृति यानी आपसी व्यवद्दार 
संश्कृति आपसी व्यवहार के सिवा कुछ और चीज है ही नहीं । 
संस्कार इमारे अन्दर का विकास है। हिन्दुओं ने जो सोरूह संस्कार मान 
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रखे हैं उनकी जॉच करने पर भी यही पता चलता है कि वे उन संस्कारों 
के जरिए जिस का रुंस्‍्कार करते हैं उसकी आत्मा को जगाना चाहते हैं 
और उसे यह बताना चाहते हैं कि उसके अन्दर वह बल मौजूद है जिसकी 
मदद ते वह आत्मा के चारों तरफ छापे अंबेंरे को हटा कर फ्रेंक सकता हे 
और उजाछा पा सकता है या फैला सकता है । इसी को आप यों मी कह 
सकते हैं कि वह अपनी आत्मा को अपने बल-बूते ही मांज सकता है । 
और व्यवहार में सच्चा और पक्का साबित हो सकता है। किसी का 
संत्कार करते वक्त हम उसको सिर्फ आत्मा मांजना खिखातें ६ और यह 
बताते हैं कि समय सप्तय पर उनको माजते रहना, तभी ठुम इस दुनिया 
की यात्रा सुख के साथ कर सकरोगे। संस्कार के समय कभी किसी आदमी 
को त्याग ते प्रहण का उपदेश ज्यादा नहीं दिया जाता | अहण का उपदेश 
अगर दस दरजे का दिया गया तो त्याग का उपदेश पनद्रह दरजे का दिया 
जाता है। यह ठीक है कि घह संध्कार बहुत पुराने हैं और उस समय के 
हैं, जब्र हिन्दू समाज बच्चा था। उसमें कुछ कमी रह सकती है। आज 
उसमें काफी देस्फेर किए जा सकते हैं । पर यहाँ तो समझना यह है कि 
संश्कारों से मतलूच सिर्फ इतना ही निकाला गया है कि जिस का संहकार 
किया जाय उसको यह समझा दिया जाय कि उसको आगे चलकर अपना 
दिल साफ करना है । अपना आत्मा सेजा हुआ रखना है और वह माजने 
का काम यही है कि वह अपने गुस्से, अपने धमण्ड, अपने लंच और 
अपने फरेब्र पर काबू पाये और उन्हें इतना वश में रक्खे कि वें उसकी 
आत्मा पर तवार न हो बेंठे । और इस तरह उसकी चमक को कम न 
कर दें | इस तरह की बुराइयों ही उसे सच बोलने से रोकती हैं, औरों 
को सताने पर भामादा करती हैं, चोरी करने को उकसाती हैं, बुरी मिगाइ 
फेंकने को तेयार करती हैं और बेमतछब की चीज जमा करने के पागलपन 
में लगाती हैं और इस तरह से समाज की तराजू का पछड़ा एक तरक को 
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झुक जाता है और दूखसे तरफ का पलड़ा डांबाडोंड हो जाता है और 
समाज के अमन-चैन में तहलका मच जाता है। 
संस्कृति का आधार : आदभी 

सल्‍्कृति का गान करते हुए राजाओं की लड़ाइयों का जब जिंक आ 
जाता हे तब संध्कृति पर लिखने वाले विद्वान कुछ ऐसे बहक जाते हैं कि के 
ऐसी कह्ट मारते हैं जिससे साफ मादूम होता है कि वह संस्कृति की जगह 
जमलीपन की तारीफ कर रहे हैं और उस जैगलीपन को देवता बनाकर 
मन्दिर में बिठाना चाइते हैं! यद्द दम कुछ बढ़कर नहीं कह रहे | अगर 
आप गदरी निगाह डालेंगे तो ऐसे देवताओं के मन्दिर आप को दुनिया के 
हर मुल्क में मिल जायेंगे और इमारा देश भी इस दिशा में किसी से पीछे 
नहीं रह जायगा | ये सब॒ मन्दिर संस्कृति के बेजा गुन-गान की देन हैं । 
संश्कृति की आत्मा की जगह उसके ढॉँचेकों संध्कृति मान बैठने का जो 
भी बुर फल हो, वह थोडा ही है। जब तक संस्कृति की जगह उसकी 
आत्मा की स्थापना नहीं की जायगी ओर उसीपर जोर नहीं दिया जायगा 
तबतक न संस्कारी पुरुष पेदा हो सकेंगे और न संस्कृति जीते-जागतें रूप में 
मिल सकेगी । सेस्कृति का आधार आदमी है। मानवन्समाज है। उस 
का आधार मन्दिर, महल, कपड़े-लते, पोयी-पुस्तक नहीं हैं। ये मील के 
पत्थर हैं | इन्हें इतना ही समझने से काम चलेगा। इन्हें आखिरी 
मंजिल समझ बैठने से कुछ भी हाथ न आयेगा । क्या उस ऋषि की बात 
याद नहीं है जिसने भूल से एक आम बाग के मालिक से पूछे बिना तोड 
कर खा लिया था और जो आत्मा में चमक आने के बाद सीधा राजा के 
पास पहुँचा था और अपने किये की सजा मांगी थी ओर अपना हाथ 
कटवाये बिना उसकी तसही नहीं हुई थी। क्‍या यह कथा इस बात को 
नहीं बताती कि आत्मा मांजने पर मेला होता रहता है ओर उसे हमेशा 
मांजते रहना चाहिए भौर यह कि आत्मा का मांजनता दी संस्कृति का नाम 
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पाता है। किसी देश की संस्कृति उठ देश की इमारतें या उस देश का 
साहित्य नहीं हुआ करता पर उस देश के मले आदमी हुआ करते हैं जो 
उस देश मे आये यात्रियों के मन पर ऐसा अतर छोड देते हैं जिसे वे- 
कभी नहीं मिटा पाते । और इसी तरह संस्कृति एक देश से दूसरे देश में? 
कैड्ती रहती है । 
अपने को वश में करना ही मानव संस्कृति 

विकासबाद यह बताता है कि कीड़ा ही विकसते विकसते आदमी 
बन गया । विकासवाद की गहराई में न भी जाये और सिर्फ एक आदमी' 
के ही उसके गर्भ के पहले दिन से उसके मरने तक के इतिहास पर नजर' 
डाल जाये तो हमें पता चलेगा कि आदमी श्चमुच कीढ़े से विकस कर 
आदमी बना है। गर्भ के पहले दिन तो वह कीड़ा ही नहीं बल्कि इतना' 
छोटा जम होता है कि आदमी की और उसे नहीं देख सकती । माँ के 
पेट के अन्दर वह कीड़े से भी गई-बीती हालत में रहता है। इसे मी जाने 
दीजिए । पैदा होने के बाद भी वह कीड़े से क्‍या ज्यादा द्वोता है ! पशु- 
पक्षियों के बच्चे आदमी के बच्चे से जल्दी बड़े और समझदार होते हैं 
ओर अपना स्वाधीन जीवन शुरू कर देंते हैं। यह ठीक है कि वे एक 
साँमा के अन्दर ही तरक्की कर पाते हैं और उससे आगे नहीं बढ़ पाते। 
इसीलिए वे कई बातों में आदमी से ज्यादा संस्कृत होते हुए भी संस्कृत: 
नहीं माने जाते। स्वामि-मक्ति में आदमी कुत्ते का क्‍या मुकाबला कर' 
सकता है ! इसी तरह घोड़े का भी आदमी क्या जोड़ है ! पर कुत्ता- 
संस्कृति और थोड़ा-संस्कृति नाम की संस्कृतियां सुनने में नहीं आती। 
मनुष्य में सत्र जानवरों से और कुत्तों और घोड़ों से भी बढ़कर एक. 
खासियत है। वह यह कि अपने साथियों का ही नहीं, पशु-पक्षियों तक 
का छुख-दुख जान ओर समझ सकता है। उनका सुख-दुख देख कर' 
उसके मन के मार्ों में छहरें उठने छगती हैं। उस का उस के मस्तक पर 
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असर होता हे जो मस्तक उसको दूसरों के खुख-दुख मे शरोक होने का' 
हुक्म देता है-और वह उसके हुक्म पर थोड़ा-बहुत अंमल मी करता है 
यह हुक्म असल में मस्तक का नहीं होता, अन्तरात्मा का होता है। मस्तक 
तो अन्तर-आग्मा के हाथ का ओजार है। अब आत्मा जितना संस्कृत 
यानी मेझ्ा हुआ होगा उतना ही मनोभावों और मस्तक के विचार्शी में मेल 
बिठा सकेगा । बरस इसी मन-मस्तक के मेल बिठाने का नाम मानव- 
संस्कृति है । और यह देश और घर्म के नाम से या वेश और नस्ल के: 
नाम से किसी तरह अछग नहीं की जा सकती । आत्मा की मंझाई जब- 
इस हृद तक पहुँच जाती है कि वह अपना आत्मा और दूसरों में रहने 
बाले आत्मा में कोई भेद ही नहीं कर पाता तब उस से दुनिया की चीजों 
से और अपने तन से बेजा मोह-ममता दूर हो जाती है और उसका रहन- 
सहन कुछ इस ठग का हो जाता है कि ल्लोग उसे देवता कहकर पुकारने' 
लगते हैँ । अब बह अपनी जरूरत के मुताबिक खाता-पीता-पहनता है औरः 
अपनी शक्ति के अनुसार काम करता है । इस तरह से आदमी को लोग' 
साधु कहने लगते हैं। अब दुनिया की कोई चीज उसकी नहीं रह जाती + 
यानी वह सब्र चीज़ों को सबकी समझता है। ऐसा ही आदमी मानव- 
संस्कृति का निशान बन जाता ६। ऐसा आदमी चाद कभी रहा न हो,. 
पर हर आदमी किसी-न-किसी वक्त कभी-म-कर्ी . अपने जीवन में थोड़ी 
देर के लिए. इस अवस्था को पहुँचता जरूर है और उस उतनी देर का 
इतना गइरा असर उस के मन पर रह जाता है कि वह उसे उमर भर नहीं 
भूलता । संस्कृत आत्मा को अपने किए हुए कार्मो पर बहुत कम पछतानाः 
पड़ता है या बिल्कुछ नहीं पछताना पढ़ता । उसे तो उव भलाई के कामों: 
की भी याद नहीं रहती जो उसने दूसरों के साथ किए होते हैं। भलाई 
करना उसका स्वमाव बन जाता है और वह खमाय खये. आत्मानन्द मे 
बदलता रहता है। इसलिए, उसको भले कामों की याद आनन्द का 
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कारण नहीं होती बल्कि आत्मा का वह हल्कापन आनन्द का कारण होता है 
उचचने ममता और खुदी छोड कर सहज में ही पा लिया होता है। यहां 
'है मानव संस्कृति का निचोड़ | यह आदर्श जहर है पर पहुँचना वहाँ है ' 
यहाँ पहुँच कर संसार के महल-मकान, कछ-कारखाने, पोयी-पुस्तक, शाल- 
युशाके, खोना-चांदी आडम्बर बन जायेंगे। आदमी जितना जितना. इस 
बाइरी आडम्बर में रस लेता है उतना ही वह आत्मा को मैला करता है 
और उत्तना ही बह अरसंस्‍्कृत है। यह ठीक है कि संसार के सन्च आदमी 
इस दरले तक नहीं उठ पाए हैँ और जो नहीं उठ पाएँगे उनकी बजह से जो 
उठ गए हैं वे भी इस आडम्बर जाल से न निकर पाएँगे। तन्न फिर 
इस आडम्बर की इतनी बुराई क्‍यों ! आडम्बर को आडम्बर कद्दना बुरी 
बात नहीं । गुड़िया को गुड़िया कहना ठीक है। पर बालक के गुड़िया 
खेलने और उस बालक के बाबा के गुड़िया खेलने भें जमीन-आसमान 
का अन्तर है। बालक गुड़िया में भ मतलब के दुख-सुख की स्थापना 
करता है और फिर उसी का साथ देकर. रोता-इंसता है और सच्चे जी ते 
दुख-सुख मानता है, जब कि उसका बाबा उसके साथ से-इंसकर भी न 
रोता दे न दंसता है। बस, मानव-सेस्कृति अपने को वश में करने का 
बूसरा नाम है 
'निरमेछ मानवता ही संस्कृति 
सेल्क्ृति निर्मल मानवता के लिवाय और हों ही क्‍या सकती है! 
'इन्सानियत के बिना इन्सान को संस्कृत कहना मेडिये को इन्सान कह 
डाकमे जैसा है। मानब-घ्म में रंगे मानव के काम ऐसे हो ही नहीं 
सकते जित पर कोई किसी दृष्टि से भी उंगली उठा सके | जिस झतैद्दास 
में राजाओं की लड़ाइयों का ही वर्णव हो वह इतिहास मानव की मानवता 
का इतिहास तहों है ।. वह तो उस वक्त का इतिहास है जिस वक्त मानव 
आनकता भूलकर अपने अन्दर के परमात्मा को इतना भृछ जाता है कि 





संस्काति हु 
उसे यह याद ही नहीं रह जाता कि बह अपनी धुन में जो काम किए जा 
रहा है बह पशुता से अगर गिरा हुआ नहीं दे तो, यराबर का जरूर है $ 
आदमी को शेर के नाम से पुकारन लगता बया किसी सेल्कृत आदमी की: 
सूुझ हो सकती है ! बुराई का बदला भछाई से देने की बात पश्ठ को” 
सूझ हीं नहीं सकती । और यद्दी तो सानव-संस्कृति हे। कुसे और घोड़े. 
मार खाकर भी माह्िक को प्यार से चाटते हैं। पर मालिक को ही 
चाटते दँ । इस बुराई के बदले भलाई की जड़ भें दासता और मय है ॥' 
पर आदमी घर में आये चोर को माल उठवां देता है और घर में आये 
डाकू के सामने निडर होकर अपनी गरदन झुका देता है, इसकी जड़ में 
आत्म-विश्वात और परमात्म-विश्वास रहता है । तभी तो चोर एक क्षण. 
मे साह बन जाता है और डाकू साधु बन जाता है। अल में संस्कवि, 
भूतर पर रब की रचना कर देने का दूसर नाम है। स्वर्ग तो कल्पना 
की चीज है। संस्कृत मानव का बनाया हुआ स्वर्ग उस कल्पना के स्वर्ग 
से कई गुना चढ़िया होगा । मगर होगा तभी जब दुनिया के बाहरीः 
आडम्परों को हमारे विद्वान संह्कृति के मांम से पुकारना छोड देंगे । आज! 
वे बिद्वान अपनी आँखों उसका छुरा नतीजा हिन्दुस्तान में देख सकतेः 
हैं। और पुल्कों की बद संस्कते जिसका आज के विद्वान गीत गा रहे हैं, 
यों ही नहीं खडी हो गई। उसकी जड़ में भी सैकड़ों सेरक्तत और सैकड़ों 
निर्दीष प्राणियों का घोर कष्ट है। इसी तरइ आज हिस्दुसान की आडम्बर 
वाली सेस्क्ृति की जड़ में मानव-कहों के सिवाय ढ्वूंठने पर और कया मिल 
सकता है ! मेला हुआ आत्मा या चमकता हुआ आत्मा महर्लों से. 
मागता दे, आडम्बरों से बचता है। फिर उन आडम्बरों की संस्कृति का 
निशान भी कैसे कहा बा सकता है और उठको संस्कृति कह बैठना तो 
कितनी भारी भूछ समझा जा सकता है! दासव पानी जैडी पतली दोती हैं 
पर उस से प्यास कमी नहीं बुझी । महल शीपड़ी ही की तरह सदी, बर्मी,, 





्ड धर्म और संस्काति 
बरसात से बचता है पर उछसे शांति कभी नहीं मिलती | श्क बोतऊू 
हापब ने अनाज और फल को आग छगाई है। वह पानी का दोंग 
“र्वकर प्यास कैसे चुशा सकती है ! एक महल ने सैकड़ों नर-नारियों को 
सैकड़ों घंटों तक सरदी, गर्मी, बरसात के दुःख दिखाए और दिए हैं। 
'वह सर्दी, यर्मी कम कर सकता है पर सर्दी, गर्मी, कम होने से मिलने- 
बाली शान्ति वह किसी तरह नहीं दे सकता । बेजा आडम्बर घमष्ड को 
समोटा करता है। उसका उस संस्कृति से क्‍या सम्बन्ध हों सकता है जो 
घिमण्ड को घिस कर मिट्टी में मिल्यने पर तुली हुई है। घमण्ड छुटाई- 
चढ़ाई की मियाद. डालता है, ऊंच-नीच को जन्म देता है । संस्कृति 
झ्मता की जननी है। उसका और इसका क्‍या मेल ! संहकृति अभी 
तक इने-गिने आदमियों तक ही पहुँच पाई है। न किसी समाज पर छा 
पाई ६ और न किसी देश को अपना पाई है। कोई समाज या देश 
अगर अपने को इस वास्ते संस्कृत कहता है कि उसके एक या दो आद- 
'मियो का संस्कृति के साथ गहरा सम्बन्ध रहा है तो उसके कहने के बस 
दतने ही दाम उठेंगे जितने यूरप के अनेकों मुल्कों के ईशा के नाम पर 
अपने को इसाई कहने के दाम उठ रहे हैं। जैसे ईसाई समाज का यह 
मतलब नहीं होता कि जिन आदमियों से वह समाज बना है वे सब इसा 
जैसे भले हैं । वैसे ही हिन्दू , मुसलमान, बौड़, जैन समाज का यह अर्थ 
लहीं हो सकता कि वह भले मानसों का समाज है। फिर समाज और 
देशों के नाम पर संस्कृति को पुकारना खतेरे से खाली नहीं है। आज 
कोन यह नहीं जानता कि ईसाई समाज का अर्थ है ईसा से एकदम उल्स 
'आचरण- करनेवालों का समाज | तथ्र इंसाई संस्कृति का जो कही निकलेगा 
जद वही तो बताएगा जो ईसाई समाज अपने बनने के दिन से आज तक . 
करता आया है। अन्न अगर संस्कृति का यही अर्थ है और इसी रूपवाली 
ऊँराई संस्कृति होती है तब ऐसी ईसाई ढंस्‍्कृति को तो लोग: दूर से ही 


संत्कृति ९५ 
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नमश्कार करना पढंद करेंगे और फिर हिन्दू, मुलछ्मात, बौद्ध, जैन, असर 
संस्कृतियों का कुछ कम बुरा हाल न होगा । यहां कोई यह सबाल उठा 
सकता है कि ऐसी डांका तो मानव-संस्क्ृति पर भी की जा सकती है । 
यह यह कि मानव-संह्कृति में मानव के वे सच भलेचुरे काम शामिल 
समझे जाएँगे जो उसने उठ वक्त से जब कि उसने समाज का रूप लिया, 
आज के दिन तक समाज रूप से करता आया है। पर मानव-संस्कृति में 
हम उन सब्र कामों को कहाँ मिनां रहे हैं। हम तो मानव-संस्कृति में 
उन्हीं कामों को लेते हैं जो मंजे हुए आत्मा अपनी उम्र के ज्यादा दिनों 
करते रहे हैं और आज मी अनेकों आत्मा खास खास अवसरों पर चसमक- 
कर करती रहती हैं। हम तो यह कह चुके हैं कि संस्कृति ने समांज रूप 
से न अब तक किसी धर्मधालों को अपनाया है और न किसी देशवाल्ोों 
को । उसका नाता तो इने-गिने व्यक्तियों से रद्दा है या [अनेकों की इनी- 
गिनी घड़ियों से । हाँ, जो संस्कृति को किसी धर्म या देशवालीं मानते 
हैं उनके देश और धघमम के सन्न काम संस्कृति में ही मिने जाएँगे फिर चाहि 
वे बुरे हों या भड़े । गिने जायेंगे यह हम नहीं कह रहें। देश और धर्म 
के नाम से संस्कृति को पुकारनेवाले खुद ही संस्कृति के नाम पर उन 
कार्मों को ज्यादा गिनाते हैं जो संस्कृति के असंघ्कृत पुजारियों ने संस्कृति 
के नाम पर कर डाले हूँ । सीधे संस्कृति के काम भी इधर-उधर द्ूंढ़ने 
से मिल सकते हैं पर उनकी गिनती उस आडम्बर के ढेर में इतनी कम 
रह जाती है कि पढने समझनेवाले को उसकी याद ही नहीं रहती । काव्य 
का अत्युक्ति अलंकार जितनी जल्दी ल्लोर्गों की' जीभ पर चढ़ता है उतनी 
काव्य के भीतर रहनेवाली सत्य और अहिंसा की कीर्ति पढ़नेवार्तों के सन 
पर असर नहीं कर पाती । इसीलिए देश-घर्म वाली सेंश्कृति की कथाएँ, 
आत्मा को मांजने की जगद्ट उसको मैछा करने का काम-ही करती रहती 
हैं। संस्कृति को देश या घर्म के नाम से पुकारना बेहद बुरी चीज़ है 
इसे जल्दी से जल्दी छोड़ना चाहिए | 


९६ घमं और संस्कृति 
संस्कृति अखण्ड और शाश्वत है 

मनव-संरकृति सदा से एक ऐ, आज भी एक दे ओर सदा एक 
रहेगी । बढ सब में प्रकात्मा फो मानती है। वह व्यवह्वर में समता को 
चाइती हे | उसे सब के सुख की परवाइ हे । वह सब का दुख दूर करना 
चाहती है। उसमें राजा ओर प्रजा का भेद नहीं है। उसमें मालिक 
और नौकर को स्थान नहीं है। उसकी नजर में दुनिया एक कुट्ठम्ब है 
और खरे मानव भाई-भाई ६। उसके रहते कोई मनुष्य दुनिया की 
चीजों को तो कया अपने तन तक को दूसरों का समझता है या समाज 
का मानता है। अपने मन और मस्तक को भी दूसरों की मलाई में 
छूगाने की सोचता है। उसका सोचना-विचारना, बोलना-चालना, करना- 
घरना सब दूसरों के लिए हीता है । बह अपने लिए कुछ नहीं करता 
ओर फिर भी सब कुछ उसके लिए हो जाता है। जिस; तरह पेड़ न 
अपने फूर्में को सूघता है, न अपने फलों को चखता है, न अपनी छाया 
में रहता हे, न अपनी सूखी लकड़ी से अपनी रोटी पकाता हें फिर भी 
उससे भिरे हुए फ्रूल, फल और पत्तों की सड़न और अपने तनपर पड़ी 
हुईं छाया उसके काम आती दी रहती हे और उसको पूरा तनदुरुस्त 
बनाए श्खती है। वैसे द्वी संस्कृत मानव स्वमाव से ही अपने किए का 
कोई फल नहीं चाहता । जब बह अपने किए का फल ही नहीं चाहता 
तो बह अपने लिए. कुछ भी क्‍यों करे ! उसे तो जो कुछ करना है दूसरों 
के रिए और उमाज के लिए । इसलिए उसे सदा सुख ही सुख द्वाथ 
आता दै। फल के न मिलने का दुख उससे दूर रहता है और फल मिलने 
का बनाशटी शुख उसे घोखा नहीं दे पाता | रुह्कवि मानउ-संल्‍्कृति के 
तिबा और कुछ नहीं है और मंजी हुई आत्माओं के कामों का छेखा रखना 
ई लेस्कृति का सच्चा गुण-गान होंगा और उसी से एक एक आदमी का 
अछग अछग और सारे समाज का मिलकर मछा होगा । 
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महावीर का मानव-पर्म 


रिपिमदास रांका 


असन्तोष वहीं रहता है जहाँ विष्रमता होती है। असन्‍्तोष ते 
झगड़े-फलाद तथा युद्ध होते हैं और मानव-जाति पर आपत्तियों आती हैं । 
लोग दुःखी बनते हैं। दुःख मिटाने के लिए महान्‌ पुरुष पैदा होते हैं । 
विघ्रमता अघर्म है, पाप है। उसे मिटाने के लिए, धर्मसंस्थापना के लिए, 
जनता को सुख का मार्ग बताने के लिए, अनेक मशान्‌ पुरुष हो गए हैं। 
उनमें से भगवान्‌ महावीर भी एक थे | 

आज से पच्चीस सौ वर्ष पहले भारत में धर्म के नाम पर विषमता 
की दीवार खड़ी थी। वर्णमेद के कारण छोटे-बड़े और छेंच-नीच के भेद 
पेदा हो गए ये । स्वर्ग-प्राप्ति के छिए यज्ञ में काफी हिंसा की जाती थी । 
ज्नियों का या मातृत्व का अनादर किया जाता था। उन्हें आत्म-विकास 
के लिए शास्त्र पढ़ने-सुनने की मनाही थी। घम के नाम पर दोनेवाले 
इन अन्‍्यायों को देखकर महावीर का हृदय डवित हुआ। वे विकल हो 
उठे । बहुजन समाज के दुखों से दुःखित हो उठे । उन्होंने सोचा जो 
कष्ट, दुख, अपमान मुझे अच्छा नहीं छगंता बह पूसरे को कैसे अच्छा 
लगेगा ? हर प्राणी सुख चाइता है। दुख कोई नहीं चाहता । 

उनका जन्म संपक्ष ओर संश्कारी कुडुम्म में हुआ था। माता-पिता 
पाश्वग्रभु के अनुयायी थे, जिन्होंने आईखिा, सत्य, अस्तेय और अपरिग्रह 
इन चार यामों की समाज कल्याणार्थ अतिष्ठा की थी। दूसरों को अपनी 
तरह समझ बर्ताव करने की सहज ब्रत्ति उनमें थी । 


९८ घर्म और संहकृति 


वे सोचने लगे: क्या दूसरे को-फिर वह अपने को कष्ट देनेबाल्म 
ही क्यों न हे---आत्मबत्‌ मानना संभव है! मावना कुछ भी कहे, 
लेकिन व्यवद्दार में तो कष्ट देनेबाले को वेरी दी माना जवेगा और 
मित्र को मित्र | तो क्या आत्मवंत्‌ सर्वेभूतेषु यह कोरी कल्पना ही है ! 
नहीं, कल्पना तो नहीं हो सकती । छेकिन अनुसव बिना कैसे माना जाय 
कि आस्मवत्‌ सर्वभूतेषु मानने में सच्चा सुख है ! 

अपने-पराए का भेद शरीर तथा शर्रर के संबंध से ही निर्माण शोता 
है। और यही राग द्वेष का कारण है ! क्‍या यह दीख पडनेवाला शरीर 
या देह ही मैं हूँ ? यादे शरीर में नहीं हूँ तो आत्मा कया है ! उसका 
स्वकप क्‍या है ! शरीर को आत्मा से भिन्न ही माना जाय तो शारोरिक 
सुख-दुःखों का क्‍या आत्मा पर कोई प्रभाव नहीं पढ़ता ! इसका अनुभव 
किए बिना कैसे माना जाय कि यह नाते सही हैं, क्‍योंकि शासीरिक सुख 
में ही आनन्द माननेवाले भी कम नहीं हैं ! 

फिर कई आत्मयादी ऐसा भी मानते थे कि भल्ेबुरे करों का 
आत्मा पर परिणाम नहीं होने देना दुःख से छूटने का मार्ग है। शरीर 
ओर आत्मा भिन्न हैं। इस मान्यता को बाणत रखकर चाहे जितने बुरे 
काम भी करने का रास्ता निकाल लिया जा सकता है । 

कई ऐसी मान्यताबाले स्येग भी ये कि यह सुष्टि ईश्वर ने बनाई 
है, उसी ने हमें उत्पल किया। इम अपने सब कर्मों को उसे अर्पण कर 
दें, फिर हमें अपने कर्मो का परप नहीं छग सकता । 


महावीर ने देखा कि इन मान्यताओं से भी स्मोगों के दुःख तो दूर 
नहीं हो रहे हैं। अवश्य ही ऐसा कोई मार्ग द्वंढना चाहिए जिस से सब 
का कल्याण हो, मंगल हो। पर यह बात बिना अनुभत्न प्राप्त किए तो नहीं 
बताई जा सकती थी । और अनुभव के लिए साधना की जहूत होती है । 


स्महादौर का मानव-घर्भ श्र 


तब उन्होंने माता-पिता को अपना निर्णय सुताफा कि.के साधुत्व 
स्वाकार कर अनुमव प्राप्त करता चाइते हैं। माता-पिता का उनपर 
अहुत स्नेह था | 

उन्हें यह बात झुनकर दुःख हुआ । थे बोले, “बेटा, राजली भोग- 
जैमव को स्यामकर तुम भसण बनों यह हमसे देखा नहीं जायगा । ”” 

मगवान मइाबीर ने तीज वैराम्य-भावना दोंने पर भी माता-पिता की 
आशा न भिलने से उनके जीवनकाल में दीक्षा नहीं ली । उनका स्वभाव 
सहज कोमल था। वे प्रेममावना वाले थे । दूसरे के दुःख को अपना 
दुःख समझते ये । इसलिए उन्होंने संयम रखा । माता-पिता की मृत्यु 
द्ोने पर माई के कइने से और दो क्ष ठहर गए । तीस सॉछ की उम्र 
होने पर उन्होंने साधना प्रारंभ की । 

उन्हें संघार के दुःख का मूल ढूंढना था। और समाज-कल्याण का 
मार्ग बताना था | लीकन वे आज के उपदेशकों की तरह “ परोपदेशे ” 
पशण्डित नहीं थे । वे तो अनुभव लेकर दी कदना चाहते ये। इसलिए 
उन्होंने बारह साल तक कठोर साधना की । अनुभव प्राप्त किया | चाहें 
“जितना कोई कष्ट दे तो सी सनकी समता न दलने देसे का उन्होंने चुप- 
चाप अभ्यास किया । अत्मा अमर है | शरीर नाशवान तथा अत्विर- 
वस्तु है। शारीरिक सुख-दुःख यद आभास है, ऐसे कोरे तत्वज्ञान वाले 
"संसार में बहुत मिख्ते हैं। लेकिन प्रत्यक्ष अनुभव भराप्त करनेबाले तो बिरले 
ही होते हैं । भगवान अह्बीर उनमें से ये जिनकी शान्ति महीनों भूखों 
रहने पर भी विचल्त नहीं होती थी । सर्दी, सर्मी, भूल, प्यास का शरीर 
'पर कम-से-कम परिणाम हो इस तरह से उन्हेंगे छकव्वीर को कसकर आत्म- 
प्रवेकास का मार्म ढूंढा | 

उन्होंने कद्मा “जीओ और जीने दो” सब जीव छुस से जीना 
चाहते हैं। दुल भोगना या मस्ता कोई नहीं चाइता ।-सेकिन सुख से .- 


१39७० छर्म और संस्कृति 


तमी जीया जा सकता है जब हम दूससे को सुख दें। सबकी भलाई में 
अपनी मह्ई मारनें। छेकिन जब मनुष्य फोई कार्य अपनी भछाई के लिए, 
खार्थ साधन के लिए शुरू करता है और वह भी धर्म की आड़ लेकर, तत्र 
वह अधर्म होता है। अपने को ठेंचा मानकर दूसरों को नीचा समझना 
या दूसरों के साथ बुरा बतोब करना अघम है । इसलिए सब्र जीवोके प्रति" 
उन्होंने साम्यभाव रखने को कहा । दूसरों को दुखी न कर, सुख प्राप्ति के 
लिए. उस सभय की परिस्थिति तथा प्रचलित रीति-रिवाज के अनुसार जैसा 
जीवन बिताना जहरी था, बैसे उपाय बताए। 

असमानता शारीरिक भोगों में सुख मानने से पैदा होती है। अपने' 
शारीरिक सुख भोगो के लिए. शोषण अपरिहायय बन जाता है क्योंकि शारीरिक. 
सुख के पीछे लगने पर मनुष्य दुसरे का शोषण किए बिना बह प्राप्त नहीं 
कर सकता । इस छोषण के लिये अर्थ सहायक होता है और अर्थ का 
संश्रह आवश्यक | इसलिए मनुष्य अपने जीवन का ध्येय संग्रह बना छेता 
है। भछे ही परिष्ठ अन्याय और अधमे का पोषण करनेवाला हो ऊेकिन 
उसे वह त्याग नहीं सकता | क्योंकि हमने अपने जीवन का दृष्टिकोण ही 
ऐसा बनाया और ऐसी आदतें हमारी बन गई हैं कि बिना परिप्रह के सुख 
से जीवन-निबाह की कल्पना ही हम नहीं कर सकते । 

शारीरिक सुखों के अतिरिक्त परिग्रह हमारे अहकार का पोषण करते 
बाला मी होता है। मैं दूसरों से बड़ा हूं यह अहंकार हमें दूसरों से दूर 
करता ३ । वह दुःख पेदा करनेवाला है । लेकिन हम तो इसी धारा में 
बह २६ हैं । घन-संप्रह को हमने सुख और बड़प्पन का कारण सान छिया 
है, झिससे. अपने जीवन को अश्चांत और दूसरों को दुखी बना रहे हैं । जो 
पढ़ेनलिखे और शानी कहल्मते हैं वे इस घन के पीछे पड़कर कर्संव्य-अकेव्य 
को भूछ गए हैं। तभी आज असन्‍्तोष की आग सुलग रही है। यह 
किसी खास वर्ग को बात नहीं प्रर सभी घन के पीछे पड़े हुए हैं । 


अहायीर को मानव-भ्म श्9टै 


जो धर्म सबका कल्याण नहीं साथ सकता बह घसे ही नहीं। धर्म 
के नाम पर इसने आचार या रुढ़ि को अपना छिया है। उससे न तो 
अपना कल्याण हो सकता है और न दूसरों का | 


भगवान्‌ महावीर ने संसार की सारी समस्याओं का इछ अपने आप 
में देखा था । वे मानतें थे कि जिसने अपने आपको, जीत लिया उसने 
संसार को जीत लिया। इसलिए वे “जिन ” कहछाये । जो अपने को 
जीतता है वह सन्कों जीत लेता हैं। ऐसे अनेक ज़िनों में से ये एक ये । 
ऐसे जिम को अपने विकास के लिए आदर्श माननेवाले जेन कहत्यते हैं | 
आत्मविकास का मार्ग बतछानेवाला धर्म जैन है । 


प्रत्येक आत्मा में ज्ञान है। भले-घुरे की जानकारी सबको होती 
'है। लेकिन भलाई में ही कल्याण है ऐसी हृढ़ श्रद्धा जब तक नहीं होती 
ओर उस पर चलने की ब्रृत्ति या राचि नहीं होती तब तक वह शान 
सम्यकजश्ञान नहीं कहछाता | सत्य को जानकर, उस पर निष्ठा रखकर 
तदनुकूछ आचरण करना सम्यक्‌ चारित्य है। यही भगवान्‌ महावीर ने 
व्आत्म-विकास का मार्ग अपने जीवन से दूसरों को सिखाया। 
“रस्यकुदर्शनशानचारिज्ञाणि मोक्षमार्गः? 


मोक्ष का मार्ग निष्ठा, शान और आचरण की एकता में है। अधर्म 
याप या दुःखों से मुक्त होने का यही साधन है | 


कु था 


भले ही पच्चौस सो वर्षों में बाह्य परिस्थिति में बहुत अन्तर पड़ 
“गया हो स्मेकेन मूल तत्वों में कोई अन्तर नहीं आया। इसी कारण 
'उनका बताया हुआ सार्ग घर्म कटछाया। जन-कल्याण के तत्वों भें अन्तर 
नहीं पढ़ता, इसीलिए वह जीवनघर्म है, वाद नहीं। आज अनेक काद 
संखार की समस्याओं को सुलझाने के लिए खड़े हुए हैं । लेकिन वाद में 
से विवाद आता है और दूसरों पर ल्ूदने की उसमें अधिक चिन्ता रहती 








श्ब्रे धर्म और शसूति 


है। में भछे ही उस क्त का आचरण न कहें. किन दूसरे करें ऐसा 
उसमें आभ्रइ होता है। धर्म का आचरण अपने से घुरू होता है। इसमें! 
दूसरों को सुधारने की अपेक्षा अपने आपको सुघारते का प्रवुसे ही 
मुख्यतया रहता हैं । 

घनधान्य के संभह में स्वयं सुखी बनने की इच्छा रहती है । अर्थ 
के द्वार ही दूसरों की सेवा खरीदी जा सकती है। दास बनाया जा 
सकता है। शोषण का साधन अ्थ है, इसीलिए उन्होंने अपारिप्ह को धर्म 
बताकर असमानता दूर करने का प्रयत्न किया । क्योंकि धन से कोई 
सुखी नहीं बनता । जिनके पास नहीं है बे इसलिए, दुःखी हैं कि उनके . 
पास नहीं है और जिनके पास है वे हसलिए घदसते हैं कि उनका धन 
चला न जय। सीढ़ी पर चढ़ने के प्रयत्न में खढ़ा मनुष्य ऊपर देखकर 
दुःखी होता है और ऊपरवात्य डरता है कि कहीं वह नीचे न गिर 
जाय | संसार की समध्याएँ घन से सुछक्ाने की विचारधारा माननेवाले 
को मछे ही यह मार्म अनोखा दीख पड़े, लेकिन शाश्वत मार्ग यही है |: 
दूसरों की बात कया, व्मेकेन खुद जैन कहटलानेवाले मगवान्‌ महावीर के 
अनुयायियों की भी श्रद्धा इस पर नहीं है। उन्होंने व्यापक समाज-घर्म 
को व्यक्तिगत उत्थान का साधन अनाकर संकुचित बना डाला | विश्वधर्म 
व्यक्तिगत स्वार्थ का साधन बन गया । भले ही वह स्थार्थ आत्म-कल्याण! 
का रहा हो या परलोक में वैमब-प्राप्ति का । 


जैनों ने व्यापक सामाजिक अहिंसा धर्म को इतना संकुचित बना 
डाछय कि पूसरों का उसे समझने में गलती करना स्वामाविक था। भले: 
ही जैनी आीषों की हिंसा से बचने में दूसरों से आगे बढ़े हुए क्षें, लेकिन: 
उनके सभ्प में आनेषास्थें के प्राति उनका व्यवहार दूसरों से अधिक 
अद्दिलमय है, ऐसा दीख नहीं पड़ता । अहिंसा की कसोटी सम्प्द में। ह 





आयेवासे मानत-प्रावी हों सकते हैं छेकित व्यवहार में दूसरों से उनमें 
सिश्ेषता नहीं पाई जाती। तब ल्वोग कैसे जाने कि महावीर का पर्स 
कल्याणमय, समाज या जीवनोपयोगी घर्म है! शोषण हिंसा है. और उससे 
बुराई पेदा होती है। जब तक हम शोषण करते रहेंगे, स्लेग इमें कैसे 
अ्िसक समक्ष सकते हैं ? 

चर्म का परिचय होता है साहित्य से या उसके आचरण करनेयार्तों 
से | जैनियों के पास बिशार साहित्य होते हुए. भी उन्होंने उसे ऐसा 
साम्प्रदायिक बना डाल्म है कि यदि जैनघर्म को कोई जिजशासु समझना 
चाहे तो हम सब जैनी मिलकर कोई एक चीज़ नहीं बता सकते । दइमारे 
आचरण से सम्यकू जैनधर्म का पता नहीं लग सकता । 


महावीर का मानव-धर्म १०४३ 


भगघान्‌ महावीर ने तो मानव-कल्याण के लिए धर्म बताया था + 
ये केवल जैनियों के नहीं थे इसीलिए. उनके जीवन का अध्ययन विशारू 
दृष्टिकोण से होना आवश्यक दे । 


भगवान्‌ महावीर ने सामाजिक बुराश्यों तथा मनुष्य की वृत्तियों का 
सूक्ष्म अध्ययन किया था । वे मनुष्य की संग्रह वृलि और सुखासाक्ति से 
परिचित थे । अद्िंसा की साधना बिना अस्तेव और अपारिमह के हो ही नहीं 
सकती । इसीलिए उन्होंने सथ, अस्तेय अपरिप्रह और बह्ाश्वर्य को 
अहिंसा के साथ धर्म में जोड़ दिया । लोकिन उनके अनुयावियों ने अपनी 
सुविधा के लिए इन पंचत्रतों को दो भेदों में विभक्त कर दिया। महाबत 
यानी पूर्णतया पालन साधुओं के लिए और सीमित अरतों का पाछन यानी 
अणुबत भावकों यानी गहश्यों के लिए । यदस्थों को अपनी शक्ति के अनुसार 
पाछ्न करने को कहकर इन महान गुर्णी से सामाजिक जीवन का सम्बन्ध 
तोड़ दिया गया। यानी ये गुण परस्मेक फे सुंखों की प्राप्ति के कारण 


है. का हैं: 


माने शए। उनका इस लोक से कोई संम्बन्ध ही नहीं रहा। वी तो 
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काश्ण है कि बढ़े बढ़े घर्मोत्मा सोंग भी यह मानने ऊग गए हैं कि 
अहिंसा, सत्य आदि ग़ुर्णो का या धर्म का पाछन व्यवहार में संभव नहीं 
है। वे गुण धार्मिक जीवन में ही पाले जा सकते हैं। यही कारण है 
कि मैनधर्म के अनुयावियों का जीवन दूसरों से मिन्न नहीं पाया जाता । 

इस भेद की योजना में भछे ही मानवी हुबछता कारण रही हो 
लोकैन इस मान्यता से जनता और समाज की बड़ी ह्वानि हुई है। हर 
क्षेत्र में मेगल करनेवाला विशाल धर्म संकुचित बन गया। और अचरज 
यह कि जीवन के इर क्षेत्र में धर्म और नीति का पाकूम आवश्यक नहीं 
माना जाता | वह पारलौकिक या आध्यात्मिक चीज रह गई । दिनभर 
झूठ, असत्य या पाप का आचरण करने पर भी मनुष्य यदि दो घड़ी पूजा, 
भक्ति या सामाजिक कार्य कर ले तो उसका पापों से छुटकारा हो जाता है | 
ऐसी जान्त धारणाओं के कारण मान लिया गया है कि हमें पाप से छूटने का 
परवाना मिल जाता है। भविष्य में क्या होता होगा यह जानने का हमारे 
पास कोई साधन नहीं हैं। छेकिन इतना तो हम देख दी सकते हैं कि ऐसा 
करनेवाले स्वयं सुलली नहीं होते । वे अपना और समाज का दुःख बढ़ाते 
हैं, जो भगवान्‌ मद्षबीर के दिद्धांतो के बिलकुल प्रतिकूल है । 

मनुष्य जब्र तक मनुष्य है उसमें कमजोरियां रहेंगी ही । लेकिन 
जन तक बह अपनी कमजोरियों को कमजोरियां मानता हैं तब तक उनके 
दूर होने की सेभावना रहती है। लेकिन उन्हें कमजोरियों न मानकर 
दल्ललें करने लगता हे और समर्थन में घर्मशार्रों के प्रमाण देने लगता 
है तत्र उसका विकास रुक छाता है । 

इमारा भी कुछ ऐसा ही हाल हो गया है। घर्म और अधर् को 
अपने विवेक बी कसीटी पर न कसकर शाझ्लों में दंढने लगे हैं और 
रूदियों तथा परंपरागत आचार-प्रघान संस्कारों को धर्म मानकर उनसे 
चिपक जाते हैं। ये भछे ही हम उछे घर्म पाछन मान भी लें, तो भी 
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उससे कल्याण तो नहीं होगा । आचार और खरूढ़ियों के निर्जीब पालन से 
क्या छाभ होगा ! 

विश्व-समस्या सुलझाने की सामर्थ्य रखनेवाल्य भगवान्‌ मह्दाबीर का 
धर्म अभी तक उनके अनुमायियों की समस्याएं भी नहीं सुलक्षा पाया । 
नहीं तो उनमें कदापि आपसी श्षगड़े नहीं होते । 

मगवान्‌ महावीर यह भी जानते थे कि मनुष्य घन या परिमह 
का ह्याग कर देने पर भी दूसरों के प्रति आत्मोपम्य कृति साधने में सफल 
नहीं होता । उसका अईईकार उसके मार्ग में बाधा डालता है । इसलिए 
अद्दिसा की साधना के लिए. अपरि्रह के साथ उन्होंने अनेकान्त सी 
बताया | यानी भनुष्य किसी भी प्रश्न पर अनेक दृष्टिको्णों से विचार 
करे । दूसरे के दृष्टिकोण कों भी समझने का प्रयत्न करे । मनुष्य अपूर्ण 
होने से यह संभव नहीं है कि संपूर्ण सत्य का उसे दर्शन हो जाय; इसलिए 
वह आग्रह्दी न रहे । | 

यदि संखार में झान्ति चाहिए तो असमानता मियनी होगी । 
शोषण रोकना होगा, संग्रह त्यागना पड़ेगा और इष्टिकोंग विशाल बना 
रखना होगा । इसके बिना शान्ति संभव नहीं है। जो चाहते हैं कि 
संसार में शान्ति फैले तों घर्म को मन बहछाव की चचों न बनाकर उसे 
जीवन में उतारना आवश्यक है । 

भगवान महावीर की कोरी “जय” मनाकर या नामस्मरण करके भी 
हम अपने जीवन को ऊँचा न उठा सकेंगे । क्योंकि उन्होंने बताया है कि 
सबको अपना मार्ग अपने आप ईा तय करना पड़ता है। जैछे दूसरों 
पर भरोसा करने पर खेती नहीं होती वैसे है अपना विक्रास भी खुद प्रबतन- 
ओर बने बिना नहीं हो सकता। | 


न्‍अन«अकन्‍नय८यम्ध्याक- मनन, 
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महत्ता का स्ोत 
रिपसिदास रांका 


ः प्रशदेक ब्यक्ति कैंदा उठना चाहत है-महान्‌ होना चाहता है। 
उसकी हार्दिक महस्त्याकांका द्वोती है कि उसे सम्मान मिले, उत्तकी प्रतिष् 
हो । यह स्थामाविक ही है। आत्मा को अनन्त शक्तिसंप् तथा ऊष्षंगामी 
माना गया है। और यह आत्मा प्रत्येक प्राणी में विद्यमान रहती है। 
आत्मा का स्वभाव है, अनन्त शान और सुखमय रइना और इसी की प्राप्त 
के लिए जगत्‌ का प्राणी प्रयत्नशील रहता हैं। लेकिन इच्छा और प्रदृत्ति 
की प्रबखता तथा प्रयत्न की सचेष्टता के बावजूद मी बहुत कम आत्माएँ 
अपना क्किस कर पाती हैं। बहुत कम आदमी महत्ता की चोटी पर 
पहुँच पाते हैं। हम विचार करें कि ऐसा क्यों होता है ! 
स्वयं-स्फूर्ति या निजी प्रेरणा से विकास-पथ पर अग्रसर होने वाली 
आस्मा युगों में एकाघ होती है। सर्वसाघधारण का जीवन अपने चारों ओर 
के दवब्य, केत्र, काछ और भाव से आकर्षित और अनुप्राणित होता है । 
ज़ग्रतू तो स्ेन-देन का बाजार है। इसीके सहयोग पर सम्पूर्ण व्यवहार 
शेता है। युथ, वातावरण या परिस्थितियों को अपने अनुकूल बनाने धाले 
बहुत कम होते हैं। जो ऐसे हैं वे कठिन से कठिन परिश्थिति में भी अपनी 
सार्थकता सिद्ध कर जाते हैं। कास्वन्तर में यही आत्माएँ तीर्थंकर, तथागत, 
अबतार अबया देव कश्लाती हैं। जगत्‌ का सामान्य प्राणी इन आत्माओं 
से ही प्रेरणा छेता है और आगे बढ़ता है। जिसे अपनी उच्चति की चाह 
नह है उसे प्रेरणा लेगे की जरूरत नहीं होती, भौर न ऐसों क्ये प्रेरणा दी- 


मइला का स्तेल हक 


ही जा खकही है। हम मात उसे हैं कि हमें जीचन का सोच्य और' 
शावबत आनत्द अए करना है, क्‍योंकि हम चाहते हैं कि महख की प्राप्ति 
इसो प्रकार: हों सफती है । लेकिन मदन यह है कि किले महान आना जाय' 
जिससे प्रेरणा ली जा सके ! क्योंकि यह एफ ऐसी घुनिया है जिसमें: 
व्यक्ति का अई और उसकी माया अपना ऐ्द्रजाछिक बैमव लेकर नाआर 
में खड़ी रहती है । अधिकांदातः होता यह है कि बेसारा उच्चति का इच्छुक 
भोला प्राणी उसकी खकालौंध में फंस जाता है । इसलिए अपने मांगे पर 
प्रकाश पाने के लिए, सहारा पाने के लिए, शक्ति पाने के स्विए किन 
महान्‌ व्यक्तियों के जीवन से प्रेरणा वी जाय, इसपर विचार करना आवश्यक, 
हो जाता है । 

महापुरुष देश और काल की सौँमा से परे होते हैं। उनकी प्रत्येक 
प्रवाति में जन-हित और आत्मकल्याण की दृष्टि रूती है। उनकी महत्ता 
सावदेशिक और सा्थक्रालिक होती है । यों दुष्टता और कूरता भी सीमा- 
पर पहुंच कर बड़ी हो जातो हैं लेकिन ये व्यक्ति को कर्ूंकित रूप में ही 
जीवित रख सकती हैं; इसलिए, इन्हें क्षुद्रता ही कहा जा सकता है । यम 
से छोश लेनेबाल्य रावण कोई कम मह्ान्‌ नहीं था, उसकी भी स्मृति उतनी: 
ही प्रचक है जितनी राम की | राम को जानने वाला राषण को भूछ नहीं" 
सकता । लेकिन, रावण की महत्ता (१) हतनी ही है कि बह अहता से 
ऊपर नहीं उठ पात्ता। अतएव महान्‌ व्यक्ति या महायुरुष हम उसे ही कह 
सकते हैं जिखकी प्रेरणा निरन्तर नवीन रूप में विकालेन्सुख प्राणी को 
उत्साहित ओर आनन्दित करती रहे । महान्‌ वह है जिसका जीवन प्राणि-- 
कल्याण में निरन्तर ब्यस्त रहा हों, सितने स्वयं को सी ज्यमतिक आशा-' 
प्रत्यज्ञाओं से ऊंचा उठा छिया है। पह अपने को जगत्‌ से विक्ृत कर? 
- केता है, केकिम जनता उसे अपने में सम्ेट छेती है। " 
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लेकिन सामान्य और अल्प शाक्तिमान्‌ ग्राणी की कुछ सीमाएं होती 
हैं।. कपनी सीमा में ही वह अपने लिए अकाश और पथ पा सकता है | 
-जेत्रगव और काहमत उसकी दृष्टि सीमित होती है। हम भारतवालसियों के 
'रूिए इसी देश के महापुर्ध का जीवन प्रेर्णाप्रद और सभप्रद हो सकता 
है। इसकां एक कारण यह भी है कि महापुरुष भी अपने क्षेत्र और काल 
की विशेषताओं से ही अपने लिए साधन जुग़ते हैं। अपने पास-पड़ोस के 
क्षेत्र और परिस्थितियों से जैला हवा-पानी उन्हें मिलता है, उसीका ब्रहण 
आयी पीढ़ी कर सकती है | 


भारतवर्ष में अनेकों महापुरुष सहलों वर्षों में हुए हं। प्रत्येक के 

जावन की मिन्न भिन्न विशेषताएँ हमें देखने को मिल सकती हैं। पोंशणिक 

'कार, ऐतिहासिक काल और बतेमान कार में जितने भी महापुरुष हुए, हैं, 
उन्होंने तत्कालीन परिस्थितियों का सांगोपांग अध्ययन कर जो अनुभव 
हमारे सामने प्रस्तुत किए. हैं बे आज भी ग्ररणादायी हो सकते हैं । लेकिन 

आश्यय की बात है कि हमारे पूर्वजों ने उनके जीवन को अनुकरण के 

“स्थान पर केबर पूजा के योग्य बना दिया है। जात नहीं, किस भक्त के 
हृदय में यह जिचार सर्व प्रथम उद्भूत हुआ कि महापुरुष के जीवन को 
मानवता से ऊंचा उठा कर अतिमानवता या अतिशयों को रंगीनियों से 

अलंकृत कर दिया जाय। भले ही उन भक्तों की दृष्टि यह रही हों कि 

इससे उनकीं महत्ता और भी इरद्ेंगत हो सकेगी, लेकिन जहाँ यह चित्र 

भक्तों को आकर्षित कर सकता है, बह्ाँ उस से उन्नति के पथिक को मार्ग 

नहीं मिछ्ठ सकता । इसने अपने जन-नेतांओं को इतना ऊँचा चिठा दिया 
'कि वहाँ तक इसारी पहुँच ही नहीं हो सकती । चमसत्कारों और अतिशयों 
की बहुढ़ुत, मे. हमारे मार्म-मे:इतना अधिक प्रकाश फैल गया है कि देखना 
भी कठित हो गया। वाध्तविकता यानी जन-हृदय से वे दूर पढ़ गएं। राम 
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और कृष्णा हमारे देश के बहुत बड़े जन-सेवक ये । लेकिन ये इंतने अलौ- 
किक बना दिए गए कि बुद्ध और महावीर जैंसे मद्ापुरुषों को इस दृष्टि का" 
विरोध करना पड़ा । उन्होंने कहा था कि मानवता की स्वाभाविक सीमाऊे' 
परे कोई भी महापुरुष नहीं होता । लेकिन यह भी कम अचरज की बात' 
नहीं है कि चुढ्ध और महावीर पर इस अलोकिकता का आवरण कुछ गहरा 
ही डाला गया है। महात्मा भांधी इस युग के महापुरुष थे। सखेफकिन' 
विद्यन्‌ की यह शेका, दो-एक शतान्दियों में मूर्तिमवी हुए बिना नहीं रहेगी 
कि स्येग शायद्‌ ही सोचेंगे कि ऐसा पुरुष दो द्वाथ-पैर वाछा होकर जमीन 
पर चल-फिर भी सकता है। मतलब, गांधीजी को भी अछौकिकता के 
आवरण में कैद कर दिया जायगा । 

कहाँ तो ऐसे महापुरुष हमें सन्मार्ग पर चने आते हैं, हमें अपतीः 
भूल सुझाते हैं और जीवन-निर्माण की अथात्‌ आस्म-शक्ति को प्रकट करते. 
हैं; और कहां उनके मक्त हैं जो उनमें ल्ोकोत्तरता स्थापित कर अस्वाभाविक- 
रूप में ईश्वरत्व की कल्पना कर लेते ६। इन्हें भगवान्‌ कह कर हम 
याचक बन जाते हैं। अपनी लोकिक सिद्धियों के छिए उनसे याचना: 
करते हैं, उनकी मनौतियां मानते है । सचमुच यह उन जैसे महापुरुषों 
का अवर्णवाद है, उनका यह अपमान है। हमारी समझ और संस्कारों की 
यह भूल है। वे तो अपना कल्याण कर चले गए और रास्वा बना गए,। 
अपने सिद्धान्त के वे स्वयं उदाहरण बने ये। अब उनसे मांगना तो 
परावछाबन है, पाप है। इसे कोई भक्ति भले हीं कहे, यह है वास्तव में 
खार्थ। भला विचार करने की बात है कि जिने मद्गापुरुषों का हृदय. 
प्राणी-मात्र के' प्रति दया, समता और प्रमुदता से भरा था, उनसे हम 
याचना करते हैं कि यदि हमारे शब्भु का मांश हो जायमा तीं इतना संपया, 
मिठाई आपके चरणों पर भेंट चदाई जायमी | अगर यहं भक्ति है! सी इसेः 
एक क्षण-मात्र में. जल-घुन कर खाक हों जाना चाहिए । मै 
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अपने मझपुरुषों के जीवन पर आवेध्ित चमत्कारपूर्ण आर 
की दूर कर उनके कर्ममय जीवन को देखने का प्रक्‍न कइना चाहिए । 
हमारी श्रद्धा उनके चमत्कारों पर नहीं, उनके जीवनव्शपी कायों पर होनी 
उवादिए, और केवल श्रद्धा ही नहीं, उन कार्यो के भीतर उनकी जओो-जों 
मावनाएँ रही हो, उनमें अपने को समरस करने की प्रदाति होनी चाहिए । 
कनक्षोमा से परिपूर्ण चित्र के आगे मनौतियोँ मनाने या उसका अवलोकन 
करने मात्र से जिस प्रकार पर्यटन का छाभम ओर फलों का आत्वाद नहीं 
सिल सकता, उश्ी प्रकार स्वये के जीवन को कर्म-मय बनाए बिना मगवान 
-की मनोतियों-के छिए, रिए्वत में अटूट घन चढ़ाने पर भी कोई लाभ नहीं 
'हो सकता । जो ऐश करते हैं वे बढ़ी भूल में हैं या फिर निपट आधी 
ओर स्वायी ई । 


भगवान महावीर ओर बुद्ध दोनों राजपुत्र थे। उन्हें समस्त प्रकार 

-का सासारिक मुख और उसके साथन सपुपलच्ध थे। लेकिन उन्हें इससे 
सन्तोष नहीं हुआ । णहत्याग करके डन्दोंने दु्खों स मुक्त होने का मार्म 

इूंढा! । वर्षों को कठोर साधना के उपरान्त उन्हें चिरन्‍्तन सुख का मार्ग 

घिलछ । जबतक दे सुख के मार्ग को खोज नहीं पाए, बिलकुल मौन रहे 

ओर जो +ग्े कट आए. उन्हें समता और धघीसता से सहा। लेकिन उन 

“इतने से शी सन्‍्तो3 नहीं हुआ कि के अपने करत्याण का मार्ग पा गए । 
उनका हृदय तो जन-जन के दु्खों से कदण था । यही उन की विशेषता 

यी। शाम के जीवन को शुद्ध आंखों से पदने पर प्रतीत होता ह कि 

गरीब और दुखी जनता को अपने समान बसाने और उन्हें अपनाने में 

उन्दोंने जे कुछ किया वही उनकी मह्चा थी। कृष्ण ने अपने जीवन से 
कर्मशेग का पाठ छिखाया । सुच्छ से तुच्छ और महान से महान कार्यों 
' के लिए कृष्ण तैयार रहते थे । लेकिन कर्म मे भन/तक्ति कृष्ण की विशेषया 


साहस का छोत १११ 
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थीं। इस तरह यदि महापुरुषों के जीवन से झिक्ता ली जाय तो उनकी 
यूज सार्थक हो सकती है । 

अपने आपको लोक-नेता और छोक-सेबक बता कर मइसा की कोटि 
में अपने को खड़ा करने का प्रयत्न करने वात से इतिहास भरा पड़ा है । 
लेकिन यधार्थ में महान वे ही होते हें जो दुखी जनता को घुख का सच्चा 
रास्ता बताते हँ। महापुरुषों की यह विश्वेषता होती है कि ये जनता को 
उसकी ही वस्तु बतला देते हैं, जिसे वह भूख होती है। वे सच्चे लोक- 
शिक्षक होते हैं । जनता के दुख-दर्द को समझने के लिए दूर-इूर तक 
अमण करते हैं, कष्ट सहन करते हैं, जनता से संपर्क स्थापित करते हैं, और 
इस तरह जब वे वास्तविक स्थिति समझ लेते हें, तब उपदेश करते हैं । 
उनकी शिक्षा इतनी सरल और सहज होती है कि भोत्ता अपनी ही परिस्थिति 
और यातावरण में से अपनी उन्नति के साधन सुगमता से जुदा सकता हे । 
भ० महावीर की वाणी पशु तक समझ लेते थे, इसका अर्य यही तो है कि 
पप्-पक्षी तक से उन्हें प्यार था। वे उन्हें इस तरह पुक्रारते और प्यार 
करते थे कि पश्च-पक्षी उन्हें अपना छितिषी समझने लगते । तत्कालीन 
यह्च-यागादि की भीषणता का वाताघरण इस वात्सल्य की कल्पना दें 
सकता है। 

इस युग के महापुरुष बापू को ही छे। उन्होंने जो कुछ किया बह 
आत्मकस्याण के लिए द्वी किया था। लेकिन वह जो कुछ करते वह जनता 
को ऐसा लगता था भरानों उसका खय॑ का बह कार्य हो। जनता की 
आकांक्षा को समझ कर बापू राजनाति में कूद पढ़े । अनेक कट सटे 
जिनके वेयक्तिक स्वार्यो पर कुठाराघात होता बा, वे उनका विशेध मी करते 
रहे । यही हाल महावीर और बुद्ध-का मी.था.। झेकिन विशाल जन- 
इंदय का प्रतिनिधि होता है -महापुरुष । यह ऐसे उंकरों को खुशी से 
सहता हे । क्मोंकि बहःज़ानता है कि स्वायों का विरोध स्थायी और सचा 
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नहीं होता । जन-हितैदी को जनता अपने आप अपना छेती है। इसी 
कारण इम बुद्ध ओर महावीर को नहीं भूछ सके और दापू को भी करोंडी 
जनाँ का सहयोग मिला, जनता उनकी अनुयायिनीं बनकर रही । 

इसलिए जिन्हें महान बनना हो, ल्योक-तायक बनना हो, उन्‍हें 
आत्मकल्याण का प्रयत्न निःख्यृह बन कर करना चाहिए । उन्हें चाहिए कि के 
जनता की सुप्त-शक्ति को इस प्रकार जागरित करें कि उसे ज्ञात भी न हींने 
पाए कि उपदेश की कोई अपेक्षा इसमें काम कर रही है। इसके लिए. 
स्लेकमानस के गहरे अध्ययन और साधना की आवश्यकता है। आने वाले 
संकटों में परम घीर बन कर और मिलने वाढ्े सु्खों में नितांत निःस्पृद रह कर 
जो जनसेवा करेगा, छोक नायक का या महत्ता का गौरव. उसे ही मिलेगा । 
यही एक ऐसा खोत है जो हमें महत्ता तक पहुँचा सकता है | 


४१०६ 


जेन-धर्म में उदारता 


जमनालाल जेन 


'उदारता' कोई बना बनाया तत्व या 'सिद्धान्त' नहीं क्रि उसकी 
परिभाषा दी जा सके । यह तो एक बृत्ति है जो मन और आत्मा से 
सम्पन्ध रखती है। किसी एक दृष्टिकोण या प्रवृत्ति से उदारता की सही 
पहचान होना सम्सव नहीं है। इसे समझने के लिए, हमें अनेकान्त- 
प्रणाली का आभय लेना होगा | 


“अनेकांत! यानी सोचने के अनेक दृष्टिकोण और किसी के भी प्रति 
आग्रह-विह्ीन भावना । एक ही वस्तु या विषय में एक साथ अनेक गुण 
होते हैं, परंतु प्रत्येक आदमी अपनी आवश्यकता और उपयोगिता की दृष्टि 
से किसी एक गुण को अपने प्रयोग अथवा प्रतिपादन वा विषय बनाता 
है। दूसरे का दृष्टिकोण स्थिति ओर परिस्थिति की मिन्नता के कारण 
विपरीत भी हो सकता है। यदि एक दूसरे के उद्ेय और अर्थ को समझ 
लिया जाय तो पारस्परिक आग्रह समाप्त होकर समन्वय की भावना को 
बल और प्रेरणा मिल सकती है। अनेकांत यही सिखाता है। संक्षेप में 
अनेकांत की व्यावहारिक देन यही है कि ही के आम्रह को छोड़कर “भी 
की समनन्‍्वय-भूमिका पर आवें। इससे झगड़े शांत हों सकते हैं। 
एक रोगी के छिए. गुणकारक होनेंवाल्या जहर दूसरे के लिए संहारक भी 
हो सकता है; लेकिन ऐसे दोनों व्यक्ति यदि अपने अपने आग्रह पर अड्डे 
रहे और कहें कि गुणकार्रक ही! है और संहारक 'ही है तो लिया झगड़े 
और अव्यवस्था के परिणाम कुछ नहीं निकलेगा । 
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यही बात उदारता के बारे में कही जा सकती दे । क्रिसी आदमी 
का कोई कार्य एक को उदारता-पूर्ण दिखाई देता है और दूसरे को 
कृपणता-पूर्ण । इस तरह प्रवृति की बाइरी बातों से ही उदासता-कृपणता 
को अंदाज नहीं लगाया जा सकता । यह निष्कर्ष की कसौटी नहीं 
हो सकती । 


यहाँ एक कहानी याद आ रही है। किसी नगर में एक धनवान 
सज्जन रहते ये । कृपणता में वे 'मक्खीचूस! के समान प्रसिद्ध थे। उनके 
पुत्र का विवाह हुआ और नई बहू घर में आई। एक दिन बहू के हाथ 
से काँच की कोई चीज फर्श पर गिरने से फूट गई । इससे सेट साहब को 
इतना रंज और क्षोभ हुआ कि वें उस दिन शांति से भोजन भी न कर 
सके । बहू को यह सब देखकर बहुत आश्चर्य हुआ कि वैसी अनेक चीजें 
घर में रखी हैँ और उसका कोई मूल्य भी न था, फिर भी उस छोटी-सी 
बस्तु के रिए इतने दिलगार बन जाना सचमुच उनके मन की संकीणता 
को सूचित करता है | 





संयोग की बात कि उनका कोई नौकर एक बार बीमार पड़ गया। 
ताबियत दिन-पर-दिन खराब होने लगी | सेठ साहब चिंतित हो उठे । 
थे प्रतिदिन प्रातःकाल जिधर घूमने को जाया करते, उसी ओर उसका 
मकान पड़ता था। एक दिन वे उसके यहों पहुँचे । देखकर बहुत 
अचरज छुआ कि इस कड़ाके की ठंड में बेचोरे के पास ओंदढने को पर्याप्त 
बल तक नहीं दे । उन्होंने तत्काछ अपनी कौमती शारू उसे सौंप दी। 
घर आकर उन्होंने उठके इलाज के लिए भी आवश्यक प्रब्नंघ कर दिया । 
बाद में जब बह उनकी शाल .वापस करने छगा, तब सेठ ने कह : “नहीं, 
इसका मैं क्या कलूँगा । यह शाल दो मैंने उत्ती दिन तुम्हें दे दी थी। 
यह अन्न तुस्दरी ही है।” 


जैम-घम में 'उद्धरता ११ 





बहू की घारणा को एक धक्का लगा ।, सेठ ने उससे कहा : “ बेटी, . 
जुराई और व्यर्धता की स्वीकृति का नाम उदास्ता नहीं है। अख्ली 
उदारता तो सार्थकता और उपयोगिता में है। संचय और स्याग में विवेक 
होना चाहिए । 

यह कथा सोचने-समझने की व्यावह्ारिकतत] पर अस्छा प्रकाश 
डालती है। दोनों दृष्टिकोण असत्य नहीं हैं, परंतु सवौग सत्य भी नहीं 
हैं। सबाग या पूर्ण सत्य का प्रयोग कोई भी नहीं कर पाता । इसलिए 
प्रमृत्न यही हीना चाहिए कि इर एक विषय पर अनेकांत-दृष्टि से विचार 
किया जाय | एकांत दृष्टि में आग्रह होता हे और आमग्रहवाला सत्य 
समन्वय की कौटि में न आने से वस्तुतः असत्य ही होता है । 

केवल व्यवहार ही नहीं, विचार के क्षेत्र में भी अनेक विधयों पर 
यह अनेकांतःद्ृष्टि सब्र को समझने तथा समझाने में मार्ग-दर्शन कर 
सकती है ! 

छगमग अटठारह-सौ वर्ष पूर्व आचार्य समेतमद्र ने कहा है कि जो 
संसार के 'हुखों से छुड़ाकर उत्तम छुख में धरता हैं, वह घर्म है। लेकिन 
आज हमारे धार्मिक जीवन में काफी संकीणता और कट्दरता आ गई है। 
अपने-अपने धार्मिक वादों और आपके को महत्त्व प्राप्त हो जाने से हमारे 
धार्मिक संस्कार अत्यन्त अनुदार बन गए हैँ । इसका परिणाम समय-समय 
पर देश के लिए. बहुत अनिष्ट हुआ है। कव्याण का धर्म कट्टरता के 
कारायई में बंदी होकर अकल्याण-मय बन गया है । 

पच्चीस सी वर्ष पहले राष्टू की धार्मिफकता ऐसी ही अकत्याणमय 
हो सही थी। ऐसे द्वी बात्वरण में भगवान्‌ मशर्वार स्वामी ने आत्म- 
साधना द्वार आचार भें अहिंतला और विचारों में अनेकान्त' के बच का 
प्रकाश ननता के हृदय में फैलने का प्रथान किया | उन्होंने देख लिया 
था कि स्वार्थी ओर अधिकार-लोडप ब्यक्ति अपने वहप्पन को अश्ुष्य 
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बनाए रखने के छिए ही संकीर्णता को बढ़ाते हैं। समाज और जीवन में 
इसी संकी्णता से विषमताएँ और संघर्ष बढ़ते हैं। और, यह सब धर्म के 
नाम पर होता है। उनके हृदय में यह सच विचार तूफान मचाने लगे 
और बे घर से बाहर होकर सच्चे घर्म को पुनः जागरित करने के लिए 
प्रयनशील हो गए। 

वर्ण-भेद की दीवारों को तोड़ते हुए. उन्होंने कहा कि जन्म से वर्ण 
को मानना संकीणेता है, क्‍योंकि इस से मनुष्य मात्र के प्रति समत्व की 
भावना जागरित नहीं होती और बड़प्पन प्रदर्शन इतना उप्र हो जाता है कि 
मनुष्य अहकारी, प्रमादी तथा शोषक बन जाता है। दर्ण बुरी चीज नहीं 
है, परंतु इसे कार्मिक प्रधानता मिलनी चाहिए। आदमी का कर्म या 
विचार अथवा योग्यता ही उसके वर्ण को प्रकट करें। इससे आदमी 
अपने कत्तैव्य के उच्चत्व या विकास की तरफ सदा जागरूक रहेगा । 
मद्दावीर स्वामी क्षत्रिय ये, परंतु उनके प्रधान शिष्य इन्द्रभूति ब्राह्मण ही 
बने, जब कि अनेक मुनि और आ्रावक उनके अनुयायी वर्षों से उनके संघ 
में रहते आए थे । इन्दभूति तो पदके उनके भक्त भी नहीं थे, बल्कि कदर 
विरोधी विचार-घारा के विद्वान थे। यह घटना हमें बताती है कि उन. 
के आगे गुर्णा का ही मूल्य था। उन्होंने वर्ण-मेद को अनावश्यक नहीं 
बताया, परंतु यह भी कहा कि वर्णत्व पैतृक अधिकार नहीं है। अपने 
अपने कर्मों के अनुसार ही व्यक्ति वर्ण को प्राप्त हो सकता है। जो 
चाण्डाल शिक्षा-दाक्षा से स॒तस्कारी ओर संयमी होकर देवों द्वारा पूज्य हो 
सकता है वह ब्राह्मण है, और एक ब्राह्मण कुल में उत्पन्न होकर भी नीच- 
भूद्र है जो चरित्र से गिरकर पतित जाबिन बिताता है। वर्ण ही क्यों, 
स्वयं महावीर स्वार्मीने तो यहां तक कहा कि विवेकहीन होने पर मनुष्य 
को पशु के समान ही मानना चाहिए। उन्होंने कार्यों में ऊंच-नीच. के 
भेद-भाव को कोई महत्त्व नहीं दिया; यही कहां कि उन में पवित्रता औंरः 
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अपविज्ञता कितनी है, यही मुख्य है। इसीसे मनुष्य की पहचान 
शेती है । 

उदास्ता में पराधीनता और संकीणेता को स्थान नहीं हो सकता.) 
उन्होंने स्वयं की साधना से बताया कि मनुष्य की उन्नति स्वयं उसके हाथ 
में ह। प्रत्येक आत्मा स्वमाव से परमात्म-स्वरूप है, आनन्दमय है। 
पुरुषाथ की जरूरत है। पुरुषार्थ करो, उसका फल अवध्य मिलेगा । 
इसमे सिद्धि अपने आप मिल जानेवाली है। इस तरह उन्होंने परमात्मा 
विषयक पराधीन भावना को भी दूर करके उदार मनोबृत्ति का प्रदस्त 
-माग खोल दिया । 

जिस अनेकात-दृष्टि का ऊपर उल्लेख किया गया है। वह दूसरों के 
विचारों को उदारता से देखने के लिए मार्म-दर्शन करती है। भारत 
वर्ष के प्रायः सभी धार्मेक और दाइंनिक सम्प्रदाय परध्पर एक दूसरे से 
इमेशा “२६” ही रहे हैं, उनका समन्वय नहीं हो पाया | परंतु महावीर- 
'स्वामीने अनेकांत-दष्टि से सब्न को समन्वय के सूत्र मैं गुंफित करने का 
अयत्न किया । ब्रिविध इष्टिकोणों का समन्वय पूर्ण सत्य को श्रस्तुत कर 
देता है । इस अनेकांत दृष्टिकोण को न समझने के कारण ही पारस्परिक 
झगड़े बढ़ते और उम्र होते जा रहे हैं । 

सच कहा जाय तो जैन धर्म का उदय ही विषमताओं को नष्ट 
“करने के लिए हुआ था। इसीलिए, वह छोक-घर्म रहा । छोक-धर्म की 
यह विशेषता होती है कि वह भाषा, प्रान्त, वर्ण, जाति आदि की सीमाओं 
"से मुक्त होता है और किसी के प्रति आग्रह नही रखता । 


जनाचाय। ने भाषा के विषय में मी उदार दृष्टिकोण का परिचय 
'दिया है। दूसरों की तरह उनका कभी भी आग्रह नहीं रद्द कि अमुक भाषा 
में है धर्मॉपदेश दिया जा सकता है और अमुक “वर्ण” या “वर्ग ही 
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उसका. मतन-अध्ययत करने का अधिकारी है। प्राकृत और अपभ्रंश जैंसी' 
अखादित्पिक भाषाओं को अपनाक्रर उन्हें समृद्ध तथा गौरब-शालिनी बनाने 
का प्रेय जैनाचार्यों को ही दिया जा सकता है। इतना ही नहीं। आज. 
की प्रान्तीय भाषाएँ भी इन्हीं की उपज हैं। राष्ट्रमाषा हिन्दों का सीधाः 
सम्बन्ध इन्हीं माषाओं से है । ! 


अद्दिसात्मक्ष आचरण और अनेकान्तात्समक विचार का प्रसार ही. 
जैनधर्म के मूल में रहा है। जैन आचायों को घर्मं का आग्रह और नाम्र 
का मोह कैसे रह सकता था ! किसी भी धर्म का उपासक रहकर मनुष्य, 
आत्मकल्याण करते हुए भ्रुक्ति तक पहुँच सकता है। जैनधर्म जिस कार्य, 
के लिए प्रकाश में आया, उसके पूर और सफर होने पर उसके भिचार. 
प्रत्येक के आचरण में स्पष्ट प्रतिनिम्बित होंगे। तत्र भले ही उसका, 
अस्तित्व रहें या न रहे। अस्तित्व बड़ी चीज नहीं है। विचार और 
आचार का ही महत्त्व है। यह यदि हुआ या जैनी कर सके तो जैन, 
तस्वों की यह सतम्र|् बड़ी विजय होगी। सब के लिए, सब्न में अपने, 
आलित्व को समर्पित कर देने में है उसकी साथकता और सफलता है । 








लेकिन कुछ लोग प्रश्न उठाते है कि जैन धर्म जब इतना उदार' 
और समष्टिद्वित का समथेक है, तब उसके अनुयायी या उपासकों की 
संख्या इतनी कम क्‍यों है ! 


प्रथनेसहस्वपूर्ण है। जैनधर्म निद्ृत्तिपूरक अर्थात्‌ आत्मकत्याणः 
का धर्म रहा है। निगृत्ति या आत्मकल्याण के लिए शरीर और शरीर 
सस्वन्धों के प्राति अनुराग या ममता की स्थान नहीं द्विया जा सकता + 
एक संसारी जीव:के लिए शरीर और परिवार तथा वाह्माकर्षण के साधनों 
के प्रति निर्मम होना अत्यन्त कठिन है। इसीलिए, ऐसा छगता है कि. 
जैनधर्म में "आचरण की उदारता ” को स्थान नहीं दिया गया । आचरण 
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की उदारता यानीं शिविर्चार | जैंनधर्म के आयरण विप्नयक जो अत- 
_ विधान-नियम हैं, उन्हें कठोर रखने का कांरण यही प्रतीत होता है कि 
निवृत्ति में या व्यांग में शियिल्तता न आने पाए। आत्मकल्याण सहज 
तो नहीं है। जितना कठिन मोह का त्याग है, उतना ही कठिन भआात्म- 
कल्याण भी | शिथिल्याचार जितना बढ़ता दै समाज और राष्ट्र में उतनी 
ही विषमता बढती है। इसे तो जैनाचायों की वैचारिक उदारता ही 
समझना चादिए कि उन्हें संख्या-इृद्धि का भोह नहीं रहा | इसमें उनकी 
गष्टू और विश्व-कल्याण की मावना ही रही | 
इस सम्बन्ध में एक बात और भी महत्त्व-पू्ण है। शिथिक आचार 
को अस्‍्वीकार करके भी व्यक्ति की चरित्रहदीनता को उन्होंने कणा की 
दृष्टि से देखा है। जैनाचार्यों ने कहा कि चारित्र-मोह की प्रबलता से 
सम्भव है कि मनुष्य चारित्य से च्युत हों जाय या उसका विधिवत्‌ पालन 
न कर सके, परन्तु उसे उपदेश और प्रायश्चित्त द्वारा मांगे में पुनः स्थित 
किया जा सकता है या ऐसी प्रेरणा की जा सकती है। फिर भी चरित्र 
की कठोरता में कोई कमी नहीं की गई | उसका समाजगत महत्त्व ज्यों 
का ल्‍यों रहा | हां, व्यक्ति की कमियों को करुणाइृष्टि से देखा । 
चारिशिक पतन सबका समान नहीं हीता। उसके उद्धार या 
निवारण का प्रकार भी सबके लिए. एक-सा नहीं होता ।| बैन पुसणाों में 
ऐसी अनेक कथाएँ पढ़ने को मिलती हैं जिन में चारित्र-हीन या हीव-चरितों 
को पुनः साधना के पथ पर अग्रसर होते चित्रित किया गया है। वैयक्तिक 
द्रव्य, क्षेत्र, काठ और भाव को अस्वीकार नहीं क्रिया जा सकता । 
सामाजिक बीबन का मुख्य सृत्र है परस्परोपप्रहोजीवानाम्‌! । 
अथात्‌ इमारा सामाजिक जीवन पारस्परिक उपकार पर निर्मरं रइता है। 
लेकिन इस सिद्धान्त की व्यावह्ञार्कि सार्थकता प्रत्येक प्रार्णी के चारों तरफ 
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फैडे बातायरण, स्थिति, शाक्ति समय आदि की अपेक्षा रलती है । इसलिए 
सामानिक जीवन का मार्ग निर्धारण करते हुए जेनघर्म ने बताया कि अ्रत्येक 
व्याक्ति को अपने द्रव्य, क्षेत्र काठ और भाव को देखकर कार्य करना 
चाहिए । पैर उतने ही रूम्ने फैलाने चाहिए जितनी रूम्बी चादर हो । 

किन्हीं विशेष कारणों से जो रीतियोँ एक बार हमारें सामाजिक 
जीवन में प्रविष्ट हो जाती हैं, वे सदैव वैसी ही बनी रहें, यह आप्रह व्यर्थ 
है। इसीलिए तो द्रव्य, क्षेत्र, काठ, भाव की बात कहीं गई है। शीत- 
काल मैं उपयोगी पड़नेवाला ऊनी कोट पग्रीष्मकाल में तो लाभ नहीं दे 
सकता | गशहृध्यधर्स और उसके भीतर समाहित समाज धर्म का निरूपण 
करते हुए जैनाचार्यों ने सम्यकत्व के आठ अंगों का वर्णन किया है। पहले 
चार अंग व्यक्तिगत महत्व रखते हें और दूसरे चार सामाजिक महत्त्व । 
यहाँ तक कि दूसरे चार अंगों के पालन के लिए. पहले चार अंग सहायक 
होते हैं। इन अंगों की विशेषताएँ आचार्य समन्तभद्र ने अपने रत्नकरेंड 
आावकाचार (ग्रहस्थ-धर्म-शास्त्र) में अच्छी तरद बतराई हैं। यहाँ सामा- 
जिक चार अंगों के विषय में प्रसंगवशात्‌ कुछ कह देना उचित प्रतीत 
होता है । 

पहला भंग है उपगृहून । इसका मतलब यह है कि किसी की 
बुराई को प्रकट नहीं करना चाहिए। ओआयः बुराइयों प्रकट करने या उनके 
द्वास व्याके को चिढ़ाने से वे दबती तो नहीं, बल्कि बढ़ती हैं और आभ्रह 
बढ़ता है। इस अंग भें पतन के प्रति कारुण्य मावना को महत्त्व दिया 
गया है। अनुरोध और प्रेम से बुराई दूर की जा सकती ढें। आज्ञा, 
अनिवार्यता, बहिष्कार और कुद्न से प्रतिकिया बढ़ती है, अहंकार 
फुफकारने लगता है । 

दूसरा अंग दे स्थितिकरण । किसी को घर्म या ध्येय से च्युत होते 
देखकर विविध उपायों द्वारा सम्यक मार्ग में स्थित करना, इस अंग की 
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विशेषता है । गिरते को मिराना या गिरे को देखकर हँसना मनुष्य का 
कर्तव्य नहीं है । इस समय विविध समाजों में जाति-बहिष्कृत या घर्म- 
वंचित करने की जो प्रथा दिखाई देती है उससे तो प्रतीत होता है कि 
इसे उपयोगी समझनेवालों ने स्थितिकरण अंग्र के महत्त्त कों समझा ही 
नहीं है या समझने में भूल की है। या संस्कारों तथा रूढ़ियों के थपेड़े 
खा खा कर हृदय चिकना घड़ा बन गया हैं जिसपर कोई मी विचार 
अपनी चिरन्तन तों क्या क्षागेक छाप भी स्थिर नहीं कर सकता | 

तीसरा अग हैं प्रभावना । अच्छा कार्य करनेवाले का उत्साह 
बढ़ाने के लिए उसकी प्रशंसा करने और आदर देने का नाम प्रभावना 
है। ऐसा करने से दूसरों को भी वैसे ही कार्य करने की प्रेरणा मिल्ती 
है और समाज का गौरव बढ़ता है। इसमें एक मनोवैज्ञानिक तथ्य यह है 
कि कार्यकर्ता अपने को समाज में सबके साथ समझता है और एकाकीपस 
अनुभव नहीं करता | समंतभद्र स्वामोने तो कहा है कि जैसे भी होवे' 
प्रभावना का प्रयत्न करना चाहिए । 

चौथा अंग है बात्सल्य | मनुष्य मात्र के प्रति मो-वत्स सम प्रेम 
करना चाहिए | एक-दूसरे के खुख-दुख में सहयोग देने से आत्मीयता 
बढती है। किसी-किसी मनुष्य में हम एक प्रकार की कमजोरी देखते 
हैं यानी वह परिस्थितियों के चक्कर में आकर अपने को सबसे अलग यानी 
पनिरीह अनुभव करने छगता हे। ऐसे आदमी के प्रति सदूभावना पूर्ण 
व्यवृह्र करने से उसमें हीनता की दृष्टि पेंदरा नहीं हों पाती । इस अंग 
के मूल में संगठन, सौजन्य, सद्भावना के बीज हैं । 

उदारता के नाम पर आज यशोकामना, नाम-वरी की छालसा बढ़ 
रही है, उसकी भयानकता से हमें बचना चाहिए,। यह धोखा है, वंचना 
है। स्वार्थ और संकीर्णता का त्याग करने से ही उदारता की इत्ति जागरित 

और विकसित होती है । 
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भिखारी की नींव प्र ही दाता का प्रासाद निर्सित होंता है + 
आवश्यकता की भूमि में ही उदारता के बीज फलते-फूलते ओर विज्ञाल 
रूप घारण करते हैं। बिता मिखारी के दाता का और बिना आवश्यकता 
के उदारता का कोई मुल्य नहीं, महत्त्व नहीं । 


उदार-चरित्र महापुरुषों के परिवार में सम्पूर्ण बशुधा का प्राणी- 
समूह एकीमूत हो रहता है । 


दुर्भाग्य से आज़ इमोरे यहाँ न सब भिखारी हैं न सच्चे दाता । 
इस तरह साई के अमाव में शंखला बीच में ठीली-ढीली हो गई है, 
जिसे हर कोई रूंपता है, ठुकराता है । वह तिल, निश्तेज हो गई है । 
जिस दिन उसमें तेजस्थ्रिता और कठोरता आयगी, बह तनेगी, उसी दिन 
सम्मवतः सचाई के साथ भिक्षा और उद्गारता के दर्शन होंगे । 


इसे कोई धार्मिक उदारता कहे बा सामाजिक । मतलब सब का 
यही हो सकता है क्रि व्यक्ति अपने आपमें इतना सुलझा, स्पष्ट और सच हो 
कि अहं को पेदा होने ओर पलने का अवसर ही प्राप्त न हो सके । चाहे 
यह सूक्ष्म हो या स्थूल, अई आरिवर बह विष है जो उदारता की इंत्ति को 
उगने-विकसिने-नहीं देता । हमारी उदारता सब के हित में ही सार्थक 
हो सकती है। उसे चाहे जिस परम्परा या धर्म के नाम से पुकारा जाय ४ 
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संस्कृति ओर विकृति 
श्री जैनन्द्रकुमार 


संस्कृति का शब्द बहुत तरफ से उठाओ जा रहा है। कुछ लोगें 
'उसकी बात मन से भी कहते होंगे; पर आपिंक्र, जान पढ़ता है, मुँह से! 
कहते हैं । मुँह से कहते का मतलब यह नहीं कि क्रिसी तरह का माबाचार 
करते हैं। सतलत्र यही कि गहरे में वे मानते हैं कि संस्कृति बार की' 
बात है, पहली नहीं है; उपर की चीज है, मूल की नहीं है । ग्रह बहुत-- 
कुछ अतिरिक्त वस्तु है, जैसे मूलघन का ब्याज। इसलिए जरूरत की' 
नहीं, जितनी शोभा की वध्तु है। विलास को बुरे अधे में न छें, तो वह 
विलास अधिक है, आवश्यकता कम । 

इस मन्तव्य के लोग अधिकांश मानव-जाति के जिम्मेदार शासक 
ओर व्यवस्थापक वर्ग के हैं। उनपर दायित्व का बोझ्न है और वे प्रत्यक्ष" 
कत्तंव्य से हटकर परोक्ष कल्पना में भरक नहीं सकते हैं। के प्रकद देखते 
हैं के पहलछो आवश्यकता रहने-खानि-पहनने? की है। उसके बाद आव- 
श्यकता अन्छे खान, अच्छे रहने ओर अच्छा पहनने की है। बात सिर्फ 
रहने से आगे बढ़कर बढ़िया रहने की हो जाती है, तभी कह संल्कृति 
कहत्मती है। इस लिए संस्कृति का मान है; “जीवन-स्तर' । एक सौ 
रुपया मासिक खर्च में रइता है, दूत को पाँच सी लगते हैं, तीसरे को 
इजार अपयोतत हीते हैं । तो इन तीनों म॑ संह्कारिता की क्रमशः उत्तरोत्तर 
तरतमता देखी जा सकती है । इस तरद संस्कृति के प्रश्न का निदान है: 
घढ़ा-बढा उत्पादन और बढा-चढा उपाजन | अधिक सुविधा, लषर्थातः 
आधिक सभ्यता | 
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ये दायित्वशील जन, जो सुविधा में रहते इससे सावेधा उपजाने में 
भी रहते हैं, मानते हैं कि समध्या का रूप सांस्कृतिक से पहले भौतिक हें । 
स्तरेगों को आवश्यक पदार्थ चाहिर, इसलिए. उसका पर्याप्त उत्पादन ओर 
-समीचीन वितरण चाहिए । उसके लिए फिर उचित व्यवस्था और पक्का 
तन्त्र चाहिए । इस सबके लिए यत्न, अर्थात्‌ संघर्ष करना होता है । 
जीविका सहज नहीं है, प्रकृति के और परिस्थिति के साथ वह एक युद्ध 
है। जीविका-के लिए जूझना पड़ता है। इसलिए, प्रश्न मूलतः आर्थिक 
है, यानी जीवन-मान आर्थिक हैं और मनुष्य आर्थिक प्राणी है । 


ये छोग संस्कृति के निस्संशय संरक्षक, सम्रेक और अमिमानी हैं । 
जानते हैं # आर्थिक रचना में से ही संस्कृति का उद्गम द्वो सकता है, 
इसलिए बात चाहे संस्कृति की करें, काम अर्थ का करते हैं। मेय मानना 
है कि वे भूलते हैं । समस्या रहने-खाने-पहनने की नहीं है, इन्सान के लिए 
वह इन्सान होने की है । जानवर रहता और खाता है। जंगली भी कुछ- 
न-कुछ पहनता है। जो बस्न्र नहीं जानते, उन्हें प्रकृति छाछ-खाल-बाल 
'पहनाती है। रहना-खाना हमारे होने की शतक्ते है। समस्या वह न थी, न 
होनी चाहिए .। अहल में समध्या का वह रूप फर्जी है, अनावटी है । सिर्फ 
होने में ही गर्भित है कि रहने को रहा जाता है ओर खाने को खाया जाता 
है। समस्या का आरम्भ होता है हमारे इन्सान होने से और हमारे उत्तरोत्तर 
सही और सच्चे इन्सान बनने की ओर उस समस्या को उठते जाना हैं । 


भूख का समाधान है खा लेना । भूख लगी, शेर निकला, शिकार 
सारा और खाकर आराम से सो गया । भूख आदमी की समस्या नहीं हो 
सकती, कक्‍्योंके भूख का सीधा सम्बन्ध खाने से है। वह सम्बन्ध मनुष्य 
-के लिए उतना साधा नहीं रह जाता, इसमें कारण उसकी भनुष्यता ही 
&। बीच में से मनुष्यता को हटाकर समस्‍या की एकदम समाप्ति हम पा 
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जाते ६) पर वैसा नहीं हों सकता | इन्सान चाइकर भी इन्खनियत खो 
नहीं सकता । इसलिए भ्रश्न भूख नहीं; इम्सानियत है । 

जो मूल अशन को शरीर की श्ीघी आबश्यकता की भाषा में देखते हैं, 
वे पश्न को किसी तरह भी सुलझा नहीं सकते | कारण, वे उस्टे चलते हैं + 
जिसने अपनी मनुब्यता के ऊपर भूख को रस लिया, उसने अपनी भूख को! 
तो मिठाया; किन्तु अपनी अनिवार्य इन्सानी हैसियत के लिए. उतने घड़ी 
आफत मोल ले ली। चोरी, ठगी, डकैती, घोरा-देदी करके भूख को सीचा 
मेटा जा सकता है, लेकिन समस्या उससे मिट्रती नहीं और बनती है। 

यह मत कि आदमी पहले शरीर है, श्र हैं। अब तक कोई' 
आदमी मैंने नहीं देखा, जो शर्सर पर समाप्त हों। जघन्य से जघन्य, 
अपराधी भावना से मुक्त नहीं होता । भावना, यानी मनकी भूख | तन की 
भूख तो भी घास से आदमी शान्त कर लेगा, केकिन मन से अपमान 
उससे नहीं सहा जायगा | कहाँ ऐसे उदाहरण नहीं हूँ, जहाँ खुशी से छोगो 
ने भूख सही है, अपमान नहीं सहे हैं। भूख यह गइरी है, यह असलीः 
है। और समह्या यहाँ है । 

इन्सान को शरीर की भाषा पर उतार कर उसकी समस्याओं का' 
निपटास ट्टोंडना बेकार है। इन्सान को न समझने से ऐसी कोशिश का 
आरम्म होता है। सहानुभूति का उ8में अभाव द्ोता है। इससे जितनी 
ही यह चेष्टा वेशानिक होती है, उतनी ही व्यर्थ होती है | 

आश्रय कि मैं उनसे सहमत नहीं दो पाता हूँ, जो संस्कृति को बृर' 
की, ऊपर की, को भव्य वस्तु मानकर रन्तोष मानते हैं और बुनियाद में! 
ही उसे नहीं लेना चाहते । 
... संस्कृति जो नींव नहीं है, सिर्फ शिखर है, एक आडम्बर हैं।' 
राजनीति जो संस्कृति को साध्य के रूप में आगे रखकर साधन के रूप मे 
साथ नहीं रखती है, भ्रम और प्रपथ्ध ही उत्पन्न कर सकती है ! 





१२६ भर्म और संस्कृति 











« सेहकृति एक सक्मात हे, एक हांत्ते, जिसकी अंग्रीकार हम नहीं करते 
नतो आवश्यक्र अर्थ होता है कि विकृति को हस स्वीकार करते हैं । 


भा तो विवेक पूर्वक संस्कार की ओर इम बदते हैं, नहीं तो राग- 
'पूर्वक विकार की ओर हटते हें। केबल स्थिति इस जगत में नहीं है । चढेंगे 
सही, तो गिरना हमारे लिए लाजमी है । उन्नति का अभाव अबनति हे । 
जीवन सतत गतिशीलता है। संस्कृति की ओर है, वद प्रगति; अन्यथा 
अबगति है; जो बिकार में से आती और विक्वति में पहुँचाती हे । 


संस्कृति, जो विद्वानों और विशानों की बच्ठु है, अनन्त शाखा-रूप 
है। वहीं मूलाधिष्ठान पाता कठिन होता हैं । चुनांचे ऐसी विविध संस्क- 
'तियों आपस में ले-दे मचाती देखी जाती हैं, वेसे ही जैसे कि आधी में 
शाखाएं आपस में उछश पड़ती हैं। आंघी से अपने को अभिन्न समझ 
हु, तो शाखाओं के लिए ग्रह कठिन नहीं है कि अपनी बदाबदी में वृक्ष 
के मेरूदण्ड से अपने सत्रके सम्बन्ध को वे सूल जायें, भूल चाहे जायें, 
घर उनकी स्थिति का आधार वही है। उत्त आधार से ही कहीं वे दीं, 
तो तत्क्षणघूल पर उन्हें आ पड़ना होगा । फिर हरियाली के वहाँ ते उड़ने 
और सूखकर उनके इंधन बनने में देर न लगेगी । 


संस्कृति और शेखी परस्पर विमुख्य तत्व हैं) हाल की बात है कि 
यहाँ दिन-दह्ड़े कत्छ हो रहे थे और शौय मानो उफान खा रहा था । 
'एक ओर से 'अछा हो अकबर का मारा उठता था, तो दूसरी तरफ से 
हर-हर महादेव कानिनाद । यह पराक्रम पुरुष का पुरुषार्थ न था, उसकी 
विडस्भना थी । दोनों तरफ इसमें शेखी थी। “अह्ला-होी-अकत्र' और 
“हर-हर मद्गदेव' पत्रिन्न-से पवित्र उच्चार हैं; लेकिन शेखी पर चढ़कर एक 
शैतानी तमाशे के सित्रां वे कुंछ नहीं रह जाते। तब्र वे इन्सानियत के 
दिकले को घोषणा हो जाते हैं । 


संस्कृति और विक्ृति श्र 





अपनी संस्कृति का दर्प--यह भाव द्वी मिथ्या है । इसमें 'पराई 
संस्कृति की अवशा समाई ही है। जहाँ अपनी-पराई संशाओं के प्रयोग 
में यह अमिसान-एवं-अपमान का भाव आ जाता है, वहाँ स्व-पर की 
भाषा ओर स्व-पर का भोंध आन्त मानना चाहिए। वह आत्म-्च्रोध में 
साधक नहीं, बाधक होने वाला हे । अमेद की भूमिपर भेद स्वयं स्वीकार- 
शीय और जांदरणीय बनता है। लेकिन भेद जो मूल के अमेद को खाने 
चले निरी मूर्खता है। इसी से शेखी से उपदास्य वस्तु दूसरी नहीं और 
'पागल वह है, जो अपने को सब से अक्लमन्द गिनता है । अतः अ्रस्‍्कृति 
का लक्षण है; विनय, भातति । 

हम अहन्ता,लेकर जीते हैं | जो हमको एक ओर इकट्ठा रखती हे, 
वह दमारी अहन्ता ही है । किग्तु उस अहन्ता को व्यक्तित्व गिनना भूल 
होगी । अदन्ता यद्यपि होने की भूमि ६, पर वही होने की व्याधि भी है । 
इसीसे बार-बार होना, जिसे धार्मिक भव-बाधा या आवागमन कहते हैं, 
कुछ उपादेय नहीं समझा जाता है। मुक्ति इस होने, यानी होते रहने, से 
आुक्ति हे । आवागमन से निकल कर फिर क्‍या होगा, यह प्रश्न प्रस्तुत 
नहीं है। सार बस इतने में ही हे कि स्वये श्ोकर होने' में सुख नहीं है 
'पूर्णता नहीं है, प्रस्युत मिरन्‍्तर बन्ध का बोध है। अर्थात्‌ अइंभाव द्वार 
हम जीते हैं, तो भी उससे अधिकाधिक छूंटते. जाना उत्तेयेशर सका जीते 
जाना है। अपने को याद रखे रहना सबसे बड़ा दुःख'है, भूल जाता 
सुख | जो जितमा ही कम 'अस्मित्व' है, वह उतना ही' महान अस्तित्व 
है। व्यक्तित्व (या अस्तित्व) सम्पादन के लिए 'अस्मित्व, का संग्रह नहीं, 
उत्संग चादिए । इसी से:देखतेः हैं कि जो आगे बढ़-कर- मस्ता, है, वह 
अमर बनता है । यात्री जीने'की कछा, उसकी कुक्की, मरले-की किक्षा 
और साधना में है। इस बात को समझें तो जसे संस्काति का सार 
धमिक् जाता है । ह 


१२८ भर्म और संकृति 


इम अपने की जगत का केन्द्र मान कर जीते हैं, यह है विकृति + 

हम जगत में धून्य माव से जियें, यह होगी संस्कृति | 

अहन्ता से शून्यता की ओर जाना विकार से संस्कार की ओर 
उठना है 

ऊपर की बात को तात्विक से व्यावहारिक बनाकर लिया जाय । उसे 
मानव-सम्बन्धों पर घटित कर देखा जाय | तो जब मेरे लिए. सामने का 
व्यक्ति प्रधान और मैं स्वयं उसकी अपेक्षा में गौण बनता हूँ; यानी उसे 
आदर देता हूँ, चाहे उधर से अपमान ही पा रहा होकें; सौदे में उसका, 
लाभ भ्रयम देखता हूँ और अपने लिए यथावश्यक पर सन्तोष करता हूँ; 
उसको सुख देकर अपने दुःख को भूल जाता हूँ; संक्षेप में उसके कल्याण 
में खय॑ काम आता हूँ---तो यह संस्कृति की दिशा की साधना है। इस 
तरह की प्रड्डाति से समस्थाओं का घरातऊू उठेगा (क्योंकि समस्या निबटने 
के लिए नही है, केवल उठते जाने के लिए है); बन्धन देंगे और जोः 
विष मानव-सम्बन्धों को कुटिल और कठिन बनाए रखता है और मद- 
मत्सर, इष्या-छालसा, और द्वेष-दुर्भाव पैदा करके बौद्धिक से मारक-दर्शन 
ओर वैशानिक से संहारक-शस्ञास्न का आविष्कार करवाता है---बह विष; 
कठेगा। स्नेह की कुल्ठा उससे दूर होगी और सहानुभूति का प्रकृत 
प्रभाव खुलेगा । 

दूसरे सिद्धान्त से हम सामनेवाले को अपने स्नेह के बजाय स्वार्थ 
का उपादान बना सकते हैं। तब हम अपने को उसके छिए नहीं, उसे 
अपने लिए मार्नेगे--अथांत्‌ उससे अपना प्रयोजन साधने का सदा और 
श्रमुख ध्यान रखेंगे । अपने छाम को इतना देखेंगे कि उसको ठगने से 
नहीं कतरायेंगे । स्वयं उसमें से अपना सुख निकाछ लेंगे, चाहे फिर उसके. 
भाय में दुःख ही रह जाय । अपने सम्मान की भरपूर चिन्ता रखेंगे, फिर 


सह्कृति और विहंति श्र्९ 


चाहे हमसे कितनों का मी अपमान दोता रहे । अपने लिए. पद रखेंगे 
और दूसरे के लिए सिर्फ बोट; दूसरे को आशा देंगे, अपने को प्राप्ति + 
तो जीवन की यह पद्धति दूसरी दिशा की ओर ले जाती है। मं मानता हूँ 
कि इस दिशा की प्रदृत्ति निश्चित रूप से सकट को और दिकट फरनेवाली 
है। वह शोषण की हैं, हिंसा की टे। अब दौखनेवाडें काम-घाम--+ 
उपकार, सुधार, व्यापार, शासन, व्यवस्था, समा-संगठन, समाज-साचना 
आदि सब तरह के सब काम--ऊपर की दोनों इतियों से किए. और 
चलाए जा सकते हें। पहली अवस्था में ही वे साधक हो सकते हैं, 
अन्यथा वें सब ब्राघधक्र और बंधनकारक होने वाले हैं | 

संल्कृति का अतः बाह्य कर्म से कोई सम्बन्ध नहीं है। काम की 
भाषा, या उस प्रकार की आंग्रइ-आकांक्षा, विकार का लक्षण मानी जा 
सकती हैं। कर्म रचनात्मक वह है, जो संस्कृति-निष्ठा, यानी अध्िसिक 
प्रेरणा में से आता है। कर्म से संस्कृति या अहिंसा नहीं है, सेस्क॒ति में 
से कर्म को होना है। अर्थात्‌, धर्मपूर्वक कर्म | 

जहाँ मैं? प्रधान हूँ, और दूसरा मेरे अयोजन की अपेक्षा में ही है, 
बह्ाँ का समस्त कर्म संस्कृति मूलक न द्वोने से व्यर्थ और अनिष्ट कर्म है । 
मानना होगा कि 'पालिटिक्स', जहाँ उसका रंग मन तक पहुँचा हुआ 
हो, स्पष्ट ही विकृत और रुण्ण कम है। वह मानवता को दहका श्कता 
है, दमका नहीं सकता; जछा सकता है, उजला नहीं सकता । 

निश्चय ही वें मान, वे मूल्य, जित पर जगत का समग्र कर्म-व्यापार 
कसा और परखा जायगा, यह घटनाओं से बननेयाले समूचे इतिहास से 
जिनकी पूर्टि और सिद्धि माँगी जावगी, थे मूल्य सांस्कृतिक हैं अथवा 
मानवीय हैं । 

मूल्य का आशय रुक्ष नें, कि जिसको आगे रखना काफी हो। 

उसका मतलब है वह घड़ी, वह तुझा, जिसको हर कक्त साथ रखना 











जहरी है। उस पर सही उतरे वह तो रखना और बाकी सब-कुछ फेंक 
देना होगा । 

बृहृद्‌ कर्म का मोह इसमें अक्तर बाधा डालता है। सिर्फ इसलिए 
कि डाका बहुत बड़ा है, कम डाकू के प्रशंसक बन सकते हैं। प्रशंसा में 
डाकू की जगह दूसरा बढ़िया नाम तक उसे दे सकते है। लेकिन यह 
केबल मोह की महिमा है और मन को भुछावा दे | छोटे व्यक्तिगत तौदे 
में जो नफाखोंरी बुरी दीखती है, बड़े सांस्थानिक या राष्ट्रीय पैमाने पर 
वही हमें गौरवशाली दीखने छग सकती है। गाय की हत्या पर जुगुप्सा 
हो सकती है, पर चमड़े के व्यापार में करोड़ों की कमाई ठीक छग आती 
है। इला से जी घत्राता है; लेकिन युद्धवाली हिंसा, या उत्पादन के 
और पूंजी के अमित केन्द्रीकरण से दोनेबाली व्यापक और सूक्ष्म हिंसा, 
हमको प्रिय छग सकती है। यह सिर्फ 'बृहता' की माया है। स्थूल 
आँख गुण तक नहीं पहुँचती, परिणाम पर भठकती है। मशीन इसी से 
मोहती है और मनुष्य पर विजय पाती है। इससे बचना जितना कठिन 
है, उतना ही आवश्यक भी है। राजनीतिक नेता उसी मोह की मनमें 
जगाकर, खुशदाली और तरक्की के बड़े-बड़े नक्शे देकर, बहुमत को 
साघता और अपना नायकत्व बॉँघता है। परिणाम (()पश्याप७) के 
जोर से अक्सर गुण ( (00७४॥:9) की त्रुटि ढेंक जाती है। परिणाम की 
भाषा इसलिए, सांस्कृतिक इष्ट के लिए बिल्कुछ विदेशी है। अर्थ-गणित, 
जो व्यक्ति को अंक में आकता है, अन्त में स्वार्थ को प्रतिश देता है । 
बह झोषण का असर बनता है । 

आर्थिक आकड़े आधुनिक शिक्षित के मन पर इस कदर बैठते हैं 
कि उनके तलकी पारमार्थिक भूमिका के बारे में सावधान होने का अवकाश 
नहीं वूक्षता | प्लानिंग बड़ा हो; तो छोटों मोरों की सुख-सुविधा इतनी 
बुच्छ छगती है कि उतपर अटकना मूर्खता प्रतीत हो आती है । ह 


संश्कृति और विकृति श्देः 


आदमी को नहीं देखती, उसके प्रभाव को देखती है। प्रभाव में उसका 
'बाजार-भाव है। उसका अन्तरंग भाव क्‍या है, यह विचार अनावश्यक 
होता है। तब प्रभाव बढ़ाना इष्ट होता और भाव-श॒द्धि व्यर्थ होती है । 
लौकिक प्रतिष्ठ आत्मननिष्ठा से बड़ी और गौरव की चीज बन जाती है। 


संस्कृति के लिए यह भारी खतरा है। यह आंकिक और पारिमाणिक 
दर्शन भौतिक क्या, इसे ऐन्द्रियिक दर्शन कहना चाहिए। मन मारकर 
तन सजाने की बात समझदारी की तो समझी नहीं जा सकती । फिर भी 
उधर दौड़ दाखती है । 

पर मानवात्मा अपने विरुद्ध अधिक काल ज्ञा न सकेगा । संह्कृति 
विक्ृति की जकड़ से छुटकारा पायगी और राष्ट्रवाद मानवता को बहुत 
काल छावनियों में बॉटकर कटा-फटा नहीं रख सकेगा । प्रकृत मानव 
अपने को और अपनी एकता को पहचानेगा और बनावटी गर्व उसके: 
अयास की राह से सहज भाव में गिर रहेंगे । 


४१२१३ 
प्रतिष्ठा का मोह 


श्री केदारनाथजी 


प्रत्येक मोह मनुष्य की उन्नति का वाघधक और अबनति का कारण' 
होता है। उसमें मी मान और प्रतिश् के मोह की विशेषता यह 
कि उससे दोनेवाली अवनति जल्दी ध्यान में नहीं आती । इसलिए इस' 
संबंध में साधक का अधिक सावधान रहना आवश्यक है। इस मोह से 
अल्प रहना हो तो हमें अपने ध्येय का सतत भान रहना चाहिए। तुम 
देश काये में, शष्ट्रकार्य में, समाज सेवा में हो तो तुम्हारे सदगुणों के 
कारण, सेबावराति के कारण, तुम्हारा गौरब करने की, ठुग्हारा सान- 
सनन्‍्मान करने की लोगों की इच्छा होना सहज है, परंतु ऐसे प्रसंगों पर 
अपना गौरव न कराते हुए, स्वर सन्‍्मान न ग्रहण करते हुए तुम्दोरे 
सदाचरण का अनुकरण करने का उतसे आग्रह करना ओर वेसा करने 
में तुम्हारा गौरव है, यह तुम्हें उनको समझाना चाहिए। लोगों के मन 
में तुम्दारे प्राति सध्या आदर होगा तो वे तुम्हारी बात मानेंगे। तुम्दारें 
प्रति उनके मन में रहे हुए सदूभाव का उनके कल्याण के लिए उपयोग 
करने में ही सश्ी सेवा है । यदि तुम्हारे मन में लोगों के प्राति सच प्रेम 
जाप्रत हो, तुम निरहंकारी हो और तुम अपनी उच्नाति के सम्बन्ध में 
सावधान हो, ठुम में कार्य दक्षता हो तो ही तुम इसे साथ सकते हो + 
लेकिन ये सदूगुण तुम में न हों तो मान-प्रतिश और कीर्ति के मोह में 
तुम अधिक से अधिक उल्झ जाओगे । ज्यों ज्यों समय बीतेगा, वह 
दुग्हारा व्यसन न जायगा। मानमअतिष्ठा के बिना सत्कम करने के 
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सुम्हारी चुद्धि नष्ट हो जावेगी । जिस अकार व्यसनी को नशीली वस्तु 
पूमेले बिना कार्य करने का उत्साह नहीं आता, उसी प्रकार तुम्हारी स्थिति 
होगी । प्रत्येक अच्छा कार्य करते समय तुम अपनी प्रसंशा की राइ देखते 
होगें। उसके न मिलने पर तुम्हारे मन में खेद उत्पन्न होगा, सत्कर्म 
की तुम्हारी श्रद्धा नष्ट हो जाबेगी और तुम्हारी मानबता की उपासना रुक 
जावेगी । दूसरों की ओर से मान न मिलने पर तुम्हें वह बात अपमान 
'की तरह दुःखप्रद लगेगी । उस संबंध में तुम्दारे मन में क्रोध या तिरस्कार 
उत्पन्न होना संभव है। मान की झूटौ टेव तुम्हें किस हृद तक अवर्नाति 
की ओर ले जायेगी, नहीं कहा जा सकता । आज भले कामों भें छंगे हुए 
अनेक छोमगों में से बहुत से कार्य करमे और उसके द्वारा अपनी उन्नति 
करने के स्थान पर अपनी मान-अतिष्ठा की ओर अधिक ध्यान देते हैं । 
ओर उसकी प्राप्ति के लिए प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष राति से प्रयत्न करते हैं। 
साथ दी असत्य, दंभ, धूततता का आचरण करते हैं, और बाइर से कार्य 
'निष्ठा और निरईकारिता दिखाते हैं। इस संबंध में सावधान से रहने पर 
तुम मी उन जेसे ब्रन जाओगे । 
आदमी इस मोह में एकदम नहीं फंस जाता । मान देनेबाले और 
छेनेवाले दोनों को इस बात में आनंद होता है । उसके कारण उसे स्वीकार 
करते समय इसमें कोई अन्याय या दुष्टता करनी चाहिए ऐसा पहले-पहल नहीं 
लगता, बल्कि हमें दूसरों को आनंद भ्रदान करना चाहिए, यही छगता 
है। लेकिन आगे चलकर इसके लिए कितने असत्य, दस और अन्याय 
“में हमे पड़ना पड़ता है, इसकी कल्पना भी किसी को नहीं होती। मान- 
अतिष्ठा की एक बार चाट छूमने पर और वह व्यसन बन जाने पर सनुष्य 
'पहली स्थिति में नहीं रहता। बह दिन-पर-दिन अवनति की ओर बढ़ता 
जाता है। सात्विकता से रहनेवाले, जिन्होंने उच्तति के रिए. बहुत कुछ 
, सहन किया है, 'ऐसे भक्त कोटि के मनुष्य मी ल्वेगों द्वारा प्रात्त सानन्यतिश्य, 
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के कारण और कीर्ति के कारण अपने को ईश्वर मानने लगते हैं। इतना 
मद और इतना नशा इस मोह में है कि वह थोड़े दिनों भें मनुष्य की 
अनुष्यता मुर्ा द्वेता है ] धर ट्टी आत्मा हूं? ६९ ह्दी ब्रह्म हूं” ६(श्ड 25 








ही 
ईश्वर हूं” इस तरह, चाहे जैसा असंबद बोलने लगता २ै। मनुष्य का 
अदकार, उसका अविवेक, उसकी असावधानी और मानवता के प्रति, 
उसका अविश्वास--आज उसी के कारण हैं। अपने प्रति छोगों के आदरः 
के कारण उसका अहंकार पुष्ठ होता जाता है। उसे उत्तेजना मिलती जाती' 
है। उस अहंकार में से मद, मद में से नशा, मशें में से बुद्धेभंश और 
उसके कारण बहुत कुछ अनर्थ होते हैं । इस मोह में रहा हुआ मद औरः 
नशा उम्र न हो तो भी वह हमारी मति ओर विवेक को बधिर कर डालते: 
हैं, इस में शक नहीं । 
इस मोह में जब आदमी फंखता है, तत्र पहली बात यह होती है 
कि उसकी सत्य के भ्रति भद्धा कम हो जाती है। अपने में कोई गुणः 
होया नहों किन्तु वे सब उसमें हैं यह बताने की मनो्इत्ति पैदा हो जाती 
 है। उन गुर्णों की छोगों द्वारा प्रशंसा करने पर उसे अच्छा रूगता है ! 
ईंध्वर का भक्त कहलानेवाला भी अपने में अर्समव जैसे चमत्कार की 
शाक्ते का भांस कराता हैं। अथवा वैसी शक्ति है ऐसा लोग 
कहने छगते हैं तो वह उसे स्वीकार करता है । वह इस मो में फैंस 
जाता है। अपने में न दोनेवाले इन, गुणों की प्रशंसा सुननें की आदत, 
पड़ने पर उन गुणा को लेकर दूसरों की प्रशंसा सुनते ही उस में ईर्षा' 
और मत्सर पैदा हो जाता है। दूसरों पर कितने ही दोषारोपण करने काः 
वह प्रयलल करता है। इस प्रकार सत्य छूट जाने पर एक के बाद एक. 
अनुचित बातें उसकी ओर से होने लगती हैं। वस्तुतः घनवान उदार 
या परोपकारी होता है, यद बात नहीं है। इतना ही नहीं, किन्तु: उसके: 
>द्वान में दया होती है, यह मी बात नहीं है। इसी प्रकार राष्ट-कार्य करने 
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बालों में व्यापक राष्ट्र मावना होती ही है, ऐसा नहीं है। तौर्थियाजा या 
भजन-पूजन करनेवाल्य मे ईश्वर प्रेम होता ही है; ऐसा नहीं हैं; उनमें 
मानव-प्रेम, भूतदया होती है यह भी नहीं । इससे हमें समझना चाहिए कि 
गीता पर व्याख्यान देने और आध्यात्मिक शान होने में अंतर है । अवि- 
बाहित स्थिति और ब्रह्मचर्य अवध्या में अन्तर है। हिमालय और एकान्त- 
वास का ज्ञान के साथ सम्बन्ध है ही, यह नहीं समझना चाहिए! बरू 
संपन्न होने और पवित्रता को साधने में बहुत अन्तर है। साधुता और 
उसके भिन्न वेश--इनका कोई सम्बन्ध नहीं। इतना होने पर भी इस 
बारे में भ्रद्धाहपन के कारण छोग फंस जाते हैं और जानबूझ् कर उन्हें 
फंसाया भी जाता है। जो सत्य का उपासक है बह गुणों के प्राति निरईइंकार 
रहता है और अपने में अविद्यमान गुणों का कभी मास नहीं कराता । उसे 
प्रतिश् की अपेक्षा सत्य ओर मानवता अनेक गुणी श्रेष्ठ प्रतीत होती है । 

आप त्राद्य वेश से या उन्नति के लिए अनावश्यक एक ही अत या 
नियम से अपनी. विशेषता प्रकट करने का प्रयत्न न करें। आपसे 
सादगी और ब्यवस्थितता होनी चाहिए। आरोग्य और स्वच्छता को 
महत्त्व दीजिए, । सदगुण और सदाचार के कारण जो स्वाभाविक विशेषता 
आपमें मादम् देती हो उसकी अपेक्षा दूसरी किसी भी विशेषता का 
तुम्हारे कल्याण की दृष्टि से अपने मनमें महत्त्व न होना चाहिए | विशेषता 
से मनुष्य में भित्तता दिखाई देती है। भिन्नता के कारण छोक में कोई 
“भाव निर्माण होता है। उसके लिए कोई अपनी विशेषता बाह्यवेश से, 
कोई भाषण से और कोई किसी संकेत से बताते हैं। कदाचित्‌ उसमें 
उनका पहुंछा हेतु निरंदकार का हो, फिर भी आगे जाकर धीरे धीरे अहंकार 
की दि होती है। उन्नति की दृष्टि से ऐसी विशेषता का कोई छपदीग 
जअहीं, उल्टा मान-प्रतिष्टा में उसका उपयोग होता है । 
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कदाचित्‌ आप में से आगे जाकर कोई श्रेष्ठ हो जाता है और 
उसका रजत या सुबर्ण महोत्सव मनाने का प्रसंग आ जाता है । तो उस 
समय उसे सावघानी से ठालने में ही उसका और दूसरों का कल्याण 
है। अन्यथा उस निमित्त से उसमें मान-प्रतिष्ठा का मो जाप्रत होगा । 
लोकेच्छा या मान देने के बद्चने के नीचे और निरंहकार के भ्रम पर उसके 
किए. बह तैयार होगा और अन्त में इसमें -उलक्ष जायगा। ऐसी स्थिति 
में उसे कोई जाग्रत करना चाहे तों उसे वह शत्रु जेंसा छगेगा । उसे अपनी 
इर्षा और मत्तर होता है आदि आदि कहने में वह पांछे नहीं रहेगा; 
क्योंकि अ्कार जाप्मत हो जाने के बाद विवेक रहना कठिन है। यदि 
हमें सदाचारी होना है, उसपर हमारी निष्ठा हों, मानव जाति का उसमें 
कल्याण है, ऐसा हमारा विश्वास हो तो इम मान-प्रतिष्ठा के मोह में कभी 
नहीं पड़ेंगे । सदाचरण के कारण हममें जो बल निर्माण होता जायगा, 
जो झुद्धि बढ़ती जायगी उसका उपयोग दूसरें किसी भी काम में न कर 
सदाचार का बल और शुद्धि बढ़ाने में हम करते रहंगे। मानवता पर 
विश्वास और सावधानी के कारण हम इसी का आचरण करते रहंगे। 
अहेकार में मानकता का गौरव नहीं, बल्कि उसकी विडम्बना है। धन; 
विद्या, बल, यौवन, सौंदर्य, कछा, सत्ता; इतना ही नहीं, ईश्वरभाक्ते और 
शान के निमित्त से भी जीव में रहा हुआ अईकार जाप्रत होकर बढ़ता 
जाता है। ल्येकादर में से वह पोषित होता जाता है। पर हमें यह सब्र 
जानकर स्पष्ट रूप में समझना चाहिए कि ल्मेगों की इच्छा के लिए हमें 
भूछ भरे मार्ग पर लछोकरंजन में नहीं पड़ना चाहिए। छोग आज इसमें 
ईश्वर बनाएंगे और उसमें आनन्द मानेंगे, तो कछ इमारा पतन होनेपर 
निन्दा करके उसमें भी आनन्द मानेंगे । और मान छीजिए कि वे इमारी 
निन्‍्दा नहीं करेंगे और अन्त तक इसारे प्रशंसक और पूजक रहेंगे, तो 
उससे उनका या हमारा क्या कल्याण होगा ! एक दूसरे में नददों ऐसे 


का] 
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गुणों की प्रशंसा करते रहकर या दोष सहन करते रहकर श्बकों दंभी बनाने 
में किसका कल्याण होनेवाला है ! इन सच बातों का विचार करके सबको 
अहंकार से दूर रहना चाहिए । चित्त को सदा झुद्ध स्खकर अपनी मानवता 
बढ़ाने के लिए, सदृभु्णों का आग्रह रखना यही हमारे जीबन का कार्य है, 
यह आपको समझता चाहिए । जीवन का सच्चा महत्त्व समझने के बाद 
और जीवन का झुद्ध आदर्श गले उतरने के बाद आप किसी भोह में नहीं 
पड़ेंगे । परमात्मा पर आपकी निष्ठा होगी तो वह आपको अधिक मोह में, 
इविध्न में और संकट में सावधान रखेगा और आपको मानवता की सीमा 
तक पहुँचा देगा, इस में मुझे शंका नहीं है ।* 





+ मम मर अर बी वीगहि 
# एक प्रवचन; अनु० : ज. जैन पद 
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:१३३ . 
में भी सूत कातता हूं 


मदन्‍्त आनन्द कौसल्यायन 


भारतीय राष्ट्रीयता के इतिद्वास में एक समय था, जब सूत कातना' 
प्रगतिशीख्ता का लक्षण था । आज तो बह कदाचित्‌ प्रतिक्रियावादिता का 
चिन्ह माना जाने छूगा है| इस युग-परिवर्तन की पूरी जानकारी रखते हुए 
भी मैं सूत कातता हूं । 

भेरे दाशनिक को जब कोई और काम नहीं रहता तो उसे जौवन 
की यूत के कच्चे घागे से उपमा देना ही अच्छा लगता है। सूत का 
कच्चा घागा ! न जाने कब्र और किस क्षण टूट जाय ! सावधानी से 
काता जाय, संमल-सेभछ कर काता जाय तो जीवन-सूत्र स्वच्छ, सुहद और 
लम्बा बन जाता है । 

बचपन में सुनी एक उपमा याद आ गई-- 

“ पैसा ही रंग-रूप है, पैसा ही 'माल) है, 

पैसा न हो तो आदमी चर्ें की माल! है” 

इस उपमा का कोई यह अर्थ न लगवे कि पैसों के माह्मात्य के- 
आऔछित्य' को स्वीकार किया गया है। इस उपमा में केवल वस्तु-स्थिति का 
उल्लेख-मात्र है। सचमुच आज जीवन में वास्तबिक घन का नहीं, किन्तु 
घन के प्रतीक पैसे का जो स्थान और अधिकार हो गया है उसके रहते, 
बिना पैसे के आदमी का दाल चरछे की माल से भी बदतर है। 
जम हां, तो मैं दूत क्‍यों कातता हूं ! मेरा सौधा-सादा उत्तर है-- 
बड़ मै कपड़ा पहनता हूं। 


५ 
->९ 


मैं भी सूत कातता हूं “श्र 


नियृत्ति प्रधान भ्रमण-संस्कृति को मेरे सूत कातने' पर कई आपलियां? 
हैं। एक तो यह है कि भ्रमण को किसी मी चीज के उत्पन्न करने काः 
अधिकार नहीं है । मेरा उत्तर है कि सत कातना किसी भी चीज को उत्पक्षः 
करना नहीं है। यह तो केबल पूनी को सूत के रूप में परिवर्तित करना है " 
सूत कातना “उत्पन्न” करना हो या परिवर्तित! करना, उसके मूलः 
में जो निषेघात्मक आपत्ति है उसका मूल कारण इतना ही है कि सभा 
प्रबात्तियों के मूल में संग्रह और पारिप्रह है, और यह संग्रह और परिग्रह 
बढ़ते बढ़ते भ्रमण के अ्मणत्व को नष्ट कर दे सकता है। अ्रमण कीः 
जीविका का आधार है भिक्षा । जिस प्रकार वह खाने के लिए. अन्न पैदा 
नहीं करता, किन्तु पका-पकाया दाल-भात दी भिक्षा रूप में अहण करता' 
है, उसी प्रकार उसे यूत कातने आदि के प्रपंच में न पड़कर बना-चनाया' 
वस्त्र ही दानरूए में ग्रहण करना चाहिए | 
हर व्यक्ति की कुछ न कुछ आवश्यकताएं, होती हैं । भमण भी उस' 
नियम का अपवाद नहीं। व्यक्ति, कोई भी हो, अपनी आवश्यकताओं को' 
घटा-बढ़ा सकता हैं, किन्तु उन्हें समूल न'्ट नहीं कर सकता। व्यक्ति कीः 
कितनी आवश्यकताओं को उचित माना जाय इसमें देश-काल ही नहीं उम्रः 
व्यक्ति का कार्य, आयु और स्वास्थ्य तक प्रमाण है| धार्मिक नियम व्यक्ति, 
को बांध सकते हैं, उसे संयत नही घना सकते | व्यक्ति की आवश्यकताओं: 
का सच्चा निर्णायक उसका अपना विवेक ही है । 
अपनी आवश्यकता की पूर्ति के थोड़े अयवा बहुत साधनों को अपने 
पास रखने मात्र को संग्रह भले ही कहा जा सके, ढ़िन्तु उसे अनिवार्य रूपः 
से परिष्र३ नहीं कहा जा सकता | यदि हम संग्रह मात्र को परिय्रह मानने: 
लगे. तो आदमी जितना ही दरिद्र हो उतना ही अपस्थिही भी माना जाना' 
' चाहिए.। संग्रह और परिश्रह के सूक्ष्म भेद को बिना समझे दर औरः 


अपरिप्रही का अन्तर समझ में आ ही नहीं सकता | ५४ कर 
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मेरी मान्यता है कि यदि कोई भमण कातने की इच्छा से एक 
'तकली था एक चरखा भी अपनी आवश्यकताओं में शामिल कर लेता है 
- तो वह उतने से अनिवार्य रुपसे परिश्रद्दी न होता । 


लेकिन इम वस्न अथवा कोई भी दूसरी दीज उत्तन्न करने से इतना 
-डरें ही क्यों ! समाज अथवा समाज के कुछ लोग वस्तु को उत्पन्न करें 
और उसी समाज के अन्य कुछ लोग उस उसन्न वह्तु के परिभोगमात्र में 
'हविस्सेदार हों--इसमें क्या कोई बड़ी आदर्शन्यादिता अथवा आध्यात्मिकता 
“है! हर व्यक्ति दर वच्तु को उत्पन्न नहीं कर सकता, किन्तु दर ब्यौक्ति 
“किसी न किसी बल्तु को तो उत्पन्न कर ही सकता है| हम भ्रमण कहछाने 
वाले जीब भी यादे समाज के सामूहिक भंडार को अपनी अल्प अथवा 
अधिक सामथ्य के अनुतार किसी न किसी वह्तु की उत्पत्ति द्वारा कम से 
क्रम उस मात्रा में भरने का प्रयत्त करें, जिस मात्रा में हम उसमें से कुछ 
न कुछ अद्ृण करते ही हैँ, तो इसमें आखिर क्या हर्ज है ! 


कहने वालो का कहना हैं कि साधक अपनी आध्यात्मिक साधना 
-से और विद्वान अपनी विद्चत्ता से जिस मात्रा में समाज के सामूहिक मेडार 
की पूर्ति करता है उसके बंद उससे और किसी भी तरह की अपेक्षा रखना 
'अपने अविवेक का परिचिय देना है। मेरा निवेदन है कि साधक की 
आध्यात्मिक साधना और विद्वान की बिहक्ता के बावजूद जब उन दोनों को 
“रोटी-कपड़े की आवश्यता रहती ही है, और दूसरे साम्रान्यजनों से कुछ कम 
“नहीं रहती, तो किर वे, किसी न किसी भौतिक वधह्तु की उत्पसि में भी 
'सीधा इस्सा क्यों न के! उन्हें समझ छेना चाहिए कि उनकी आध्यात्मिक 
सांचना: और विद्वत्ता प्रधान रूप-से उत्तके अपने लिए है, फरिन्तु किंतान 
“का अनच्च, वल्ल उसके अपने लिए और उनके छिए--दोनों के लिए है । 


मैं भी छत कातता हूं श्ष्छ 











क्या आध्यॉस्मिक साथना और भौतिक वस्तु की उत्पत्ति के प्रयत्नों- 
में सचमुच एकदम तीन-छः का सम्बन्ध है! क्‍या आध्यात्मिक साधना: 
के छिए यह अनिवार्य रूप से आवश्यक हैं कि साधक को बिना हाथ पैर 
हिलाये, निठल्लछे बेंठे ही खाना-कपड़ा मिल्म करे ! इन पंक्तियों के केखक 
की तो विनम्र मान्यता है कि इमारी मौतिक खटपट ही वह कसोटी है जिस 
पर हमारी आध्यात्मिक साथना की नित्य प्रति परख होती रहती है। जो 
आध्यात्मिक साधना दिनसत की सांसारिक खटपट पर खरी नहीं उतरती,, 
उसमें निश्चय से कुछ लो है। 

मेरे सहश किली एक सामान्य भ्रमण का सूत कातना तो सांसारिक. 
खरपट का अयवा भौतिक कर्ठत्व का एक प्रतीक मात्र है । मौतिक लाभ. 
इक्षम इतना ही है कि यादें कोई नियमपूर्वक कातता रहे तो वह अपने. 
बल्नों के लिए स्वावलंबी हो सकता है और यदि कहीं बह अपने ही कते' 
सूत के वस्त्र पहनने का संकल्प कर ले तो वह अनायास वहुत से अनावश्यक. 
प्रपंच से भी बचा रह सकता है। यह न व्यक्ति के लिए ही कम लाभ: 
है और न समाज के लिए भी । 

खूत कातने जैसी सांसारिक खटपट का आध्यात्मिक साधना से न. 
केबल कोई विरोध ही नहीं है, किन्तु वह उसकी सहायक और पूरक है ।. 
आपकी इच्छा की पूर्ति न होने से अथवा उसके गतिकूल कोई कार्य हों 
जाने से यदि आप खीश उठे हैं अथवा मिजाज चिड़चिड़ा हो गया है तो 
यह चरखा लेकर कातने बेठने का सर्वोत्तम समय हैं। मन का चिड़- 
चिडापन, बनाये रखकर आप कात न सकेंगे और कातने के लिए---यूत न 
इने देने के छिए---आपको अपने आपको शान्त करना ही पड़ेगा । दुधा 
' सा स्वच्छ दूत ओर चन्द्रमा की शान्ति जैसी शान्ति, दोनों एक साथ+ 
प्रवत्त एक और सिद्धियां दो । 


४२ धर्म और संरक्षति 


मौतिक आवश्यकताओं की पूर्ति और आध्यात्मिक साधना जैसी 
जड़ी बड़ी बातों को छोड दें तो सूत काठने के पक्ष में मेरे लिए एक बड़ा 
आकर्षण रै-- अपनी कर्तृ्व इच्छा की अल्प-स्वस्प पूर्ति । मुझे जन में 
एक श्वाठ वर्ष के जवान मिले थे । उनका कहना था कि उन्हें किसी ऐसी 
ज्वीज के उपयोग में कुछ भी रस नहीं आता जिसे उन्होंने अपने हाथ से 
न बनाया हो। उनकी कुर्सी उनके अपने हाथ को बनी थी । उनकी 
मेज उनके अपने द्वाथ की थी । उनकी चारपाई उनके अपने द्वाथ को थी। 
उनकी कितानं की जिल्द उनके अपने हाथ की बंधी थी। सचमुच अपने 
हाथ के तार्तार कते यत से बने कपड़े के पहनने में जो आनन्द है वह 
वैसों के बल पर बाजार से गजों थान खरीदने में कर्श | 








उत् दिन मैं बैठा कात रह्ष था । मेरे एक प्रगतिशील मिन्न---एक 
प्रसिद्ध समाजबादी नेता--कमरें में आये | बोले-तुम्दारे कातने से ऋान्ति 
ड्ीगी ! 

तन, मेरे कांतने से नहीं होगी, तुम्दारे तिगरेट पीने से द्वोंगी !' 


मैं क्रान्ति की बात नं कद्दता, यदि कइता हूं तो व्याक्तिगत कानिति 
की । सामूहिक क्रान्ति सामूदिक प्रयत्न की चीज है। धार्मिक व्येगों के लिए 
जो आकर्षण स्वर्ग में है, सामाजिक कार्यकर्ताओं के लिए उससे कहीं बलकर 
आकर्षण क्ान्ति में । स्वगे ओर कान्ति में इतना द्वी अन्तर दे कि स्वर्ग 
'परलोंक की वस्तु है और कऋान्ति इदलोक की । यह अन्तर कोई छोटा 
अन्तर नहीं है | 


मैं भौतिक आवश्यकताओं की पूर्ति की भी कोई ूम्बी-चौडी बात 
नहीं करता | इन बड़ी बड़ी मशीनों के युग में क्या मेरी तकली और क्‍या 
मेरी चलो.! गरीब तकली-चर्खे को तो ब्यर्थ में मशीनों का विरोधी 


संसक्, [रिया गया है। इनका अपराध इतना ही है कि यह साधनहीन 


रु 


मैं भी यूत कातता हूं १४३ 
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स्वहारा की मशीनें हें और इसीलिए कदाचित्‌ यह किसी भी पूंजीवादी को 
फूटी आंख नहीं भाती । 

मैं आध्यात्मिक साधना की भी बढ़ी-चढ़ी बात नहीं करता | वह 
वस्तु मेरे लिए कुछ उतनी ही अशेय है जितना क्षय का रोग डाक्टर और 
बैयों के लिए । किन्तु यदि आध्यात्मिक साधना नाम की कोई सारबान 
बस्तु है तो मेरी तकली और मेरा चरखा एकदम उसके विरोधी नहीं । 


इसी से मैं जन्न तत्न सूत कातता हूं । 


वीर सेवा सब्र 


_2 रह उन | 
काज़ नें ० 
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